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आरम्मिक 
यह ध्रुव सत्य है कि सारा जगत् परतन्न्रता से स्वतस्त्रता की ओर 

जा रहा है। जो विश्व हम आज देख रहे हैं, वह मूल स्वतन्त्र तत्त्व का 
प्रकट रूप है। अम्यक्त से व्यक्त होते ही उसे आकार और मर्यादा प्राप्त 
हुईं। इसी मर्यादा ने उसे कई प्रकार के नियमों ओर बन्धर्नों में जकढ़ 

दिया । यही पराधीनता हुई । मुक्त जीव शरीर के केदखाने में आगया। 
आा तो गया; किन्तु उसकी स्वाभाविक गति हस जेल से छुटकारा पाने 
को भोर है। यही मनुष्य के लिए ईश्वर की और से झाशा का, माँगल्य 
का सन्देश है। जिसने इस रहस्य को लमभ लिया है उसकी स्वभावतः 
प्रशृत्ति वेग के साथ परतन्त्रता से छुटकर स्वशन्त्रता की झोर जाने 

की, निराशा, शोक, भनुर्साह, कष्ट के अवसरों पर भी आ्राशावान और 
उत्साद्दी रहने की एवं पतित होजाने की अवस्था में भी शुद्ध, उन्नत और 

श्रेयोमय हो सकने का आत्मविश्वास रखने की ओर द्वोगी । किन्तु बहुतेरे 
क्षोग हस रहस्य को नहीं जानते । हससे नाना प्रकार के दुःख, ग्लानि, 

' शोक, सन्ताप, चिम्ता झ्रादि का बोझ अ्रकारण ही अपने सिर पर ज्ादे 
फिरते हैं भौर जीवन को सुखी भोर स्वतन्त्र बनाने के बजाय दुखी भौर 
परतन्त्र बनाये रखते हैं। अगले पत्नों में हुसी बात का यरन किया गया 
है कि पाठक इस रहस्य को समर्भ और जानें कि मलुप्य पराधीन से 
स्थाधीन कंसे द्वो सकता है। वास्तविक स्थाधीनता क्या वस्तु है, उसे 
वह प्यक्ति और समाज-रूप से कंसे पा सकता है । उसके ज्ञिए कितनी 
तेयारी, कैसी साघन-सामग्री की आवश्यकता है--इसका भी वर्णन एक 
हद शक किया गया है। कोन-कोन से विचार भोर धारणाएं वासखबिक 
स्वाधीनता को समसने में बाधक हैं, हूसका भी विवेचन एक अध्याय 
में कर विया गया है। आन्दोल्लन ओर नेता स्वतन्त्रता के सबसे बढ़े 
भौतिक साधन हैं--इसक्षिए हन पर भी एक भ्रध्याम क्षिखा गया है । 
देश का एक साधारण सेवक झोर लेखक नेता कौ योग्यता झौर गुणों के 
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सम्बन्ध में कुध लिखे, यद् हे तो 'अब्यापारेघु ब्यापार.”; किस्तु इसकी 
आवश्यकता समझकर दी हस विषय में कुछ लिख डालने का साहस किया 

है। में समझता हूँ, उस अध्याय से भी पाठकों को कुछ क्षाम होगा। 
में नहीं कद सकता कि इस ठहं श्य में सफलता कहाँ तक मिली है । 

हाँ, हतना अवश्य कह सकता हैं कि इन अ्ध्यायों से पाठकों की कई 
उल्तकन अवश्य सुलक जायंगी । यंदि हतेा भी हुआ तो मेरे समाधान 

के किए काफो है। उन्होंने सथ्यी स्वतन्त्रता ओर उसके साधनों को 
धमक लिया ती भानना होगा कि भुमे इस श्रम का पूंरा बदला मिक्ष 

गया। पाठकों से हससे अधिक झाशा रखने का भुंके भ्धिकार भी 
नहीं है। 

इस पुस्तक में जिन विचारों का प्रतिपादंन किया है उन्तकी स्फात 

मुझे मुल्यतः पूष्य मद्दात्मा गांधीजी के सिद्धान्तों श्रौर श्रादंशों से हुंई 
है। भतः उनके चरणों में साष्टांग प्राभ करते हुए यह वक््तब्ध समाप्त 

करता हैं । 

इन्दौर 
सेन्न द्यु० वर्षप्रतिषदा, ११६२ --हरिभाऊ उपाध्याय 



दूसरे संस्करण के लिए 
'स्वतन्वत्ता की ओर! जब पद्चली बार छुपी थी तब हिन्द राजनेतिक 

स्वतन्त्रता की ओर भ्रम्मसर हो रहा था। अब यद्यपि वह एक ध्र्थ में स्व- 
तन्त्र हो गया है, तो भी सच्ची स्वतन्त्रता से अभी दूर दे। फौज और 
पुलिस के सहारे--स्वतं॑ग्रता या हिंसा-बक्ष के सहारे जो स्वतन्त्रता टिकी 

रहे, वह अधिक वलाद्य या शखस््ाख्-संपत्ष व्यक्ति या राष्ट्र के द्वारा 

छीनी भी जा सकती है | अत. गांधीजी का प्रयास है कि लोक-जाग्रति, 
लोक-बल, लोक-संगठन, छोक-ऐक्य के बक्ष पर---एक ही शब्द में कहें 

तो सत्य वच्मद्दिंसास्मक शक्ति के ग्राधार पर--ध्वतन्त्रता-माता का मग्दिर 

खड़ा किया जाय । जब तक ऐसे मन्दिर सें भारत-माता की प्राणंप्रतिष्ठा 

हम ने कर सके तब तक हमें 'स्वतंत्रता की झोर' प्रयाण करते ही रद्दना 
है। बल्कि जब तक भारत का मनुष्य भोतिक परतंत्रता से छूटकर आत्मिक 

स्वतन्त्रता को अनुभव नहीं करता तबतक हमारी यात्रा का झन््त न होगा। 

इसीलिए हस पुस्तक का भाम---'ह्वठन्त्रता की ओर!--अब भी साथंक 
ही बना हुआ है, और सच पूछिए तो केवस्त राजनेतिक ही नहीं, बठ्कि 
सच्ची, पूर्ण या झ्ात्मिक स्वतन्त्रता की आर हमारी गति करने के उद्देश्य 

से द्वी यद्द पुस्तक मूत्र मे क्षिखी गई है । 

पाकिस्तान व हिन्दुस्तान के दो टुकढ़े द्वो जाने पर तो हस पुस्तक 

में वर्णित सिद्धान्त और भी झावश्यक रूप से पाश्चनीय हो जाते हैं । 
दाक्व दी महात्माजी ने कद्दा है कि यदि १६४२ में हमने हिंसाकाणड का 
अवक्षम्भन न किया होता तो भाज यह खूँ-रेजी हमें नसीब न हुई होती। 

यह सही है कि १९५ भगस्त--हमारे स्वतन्त्रता-दिवस--के बाद देश में 
एक प्रकार से हिंसावाद प्रवज्न हो गया है। कुछ द्वोग तो यह कहने दगे 
हैं कि अब हम आजाद हो गये, भ्रव अर्टिसा की कया जरूरत ! कुछ कदते 

हैं, अहिंसा है तो भझी वस्तु, परस्तु उसके बज् पर आज राज्य-संचाल्त 
लहीं किया जा सकता। फ़िर भौ मेरी यह निश्चित राय है कि यह हवा 
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भी चन्दरोजा दै। भ्रहिंसा को आत्मा को इससे घक्षा नहीं पहुँचा है। 
एक बार यद्द अब़ादियों को प्रदक्ा-बदल्ी का सवात्ञ दक्ष हुआ नहीं, 
शरणार्थियों के बपने व काम-काज का इन्तजाम हुआ महीं, काश्मीर, 
हैदराबाद व रियासतों को समस्या सुलमो नद्दीं कि हसरे राजनेताभों का 
ध्यान देश की भीतरी व्यवस्था को ठोक करने की ओर गये बिना न 

रहेगा । यह काम बिना शान्ति के सिद्धान्त पर चल्ते दो नहीं सकता । 

जसे-जेसे वे देश को व्यवस्था ३५ करोड़ के हित की दृष्टि से, उन्हींके 
हित के लिए, करने लगेंगे वसे-वेसे वे खुद दही भनुभव करेंगे कि यह 
काम शध्िसा के मार्ग से ही भ्रच्छो तरह हो सक्रेगा। उस समय जो 
आज यह मानने लगे हैं कि अरद्ठिंसा खतम हो गई, वे अपनी भूल को 

महसूस करने लगंगे। आज़ भो ने यह तो भानते ही हैं कि हिंसा से 
अहिसा-मार्ग श्रेष्ठ है, उनको जब तक यह मान्यता बनी हुईं है तव तक 
'अद्िसा' खतम नहीं समझी जा सकती । 

इस संस्करण को भाज की पश्रावश्यकताशों के अनुकूल बनाने का 
प्रयास किया गया है । इस दृष्टि से पहले संस्करण से कुछु विधय निकाल 
दिये गये हैं झोर कुछु नये जोड़ दिये गये हैं । अतः जिन पाठकों के पास 
पहला संस्करण हो उन्हे भी यह नया संस्करण झपने पास रखने जैसा 
लगेगा । 

स्वतन्त्रता की ओर' को केवल्ल पढ़ लेने से इसके उहं श्य की पूर्ति 

नहीं हो जाती। तदनुकूल अपना वे समाज का जीवन बनाते का 
यरन जब तक हम न करेगे तब तक स्त्रतस्श्ता की ओर हम देखते ही 

रहेगे, उसकी प्राप्ति सुलभ न होगी। परमात्म। इमें न केवज्ञ ठीक देखने का, 
बल्कि सही मार्ग पर चक्तने का भी बक्ष दे । 

महिल्ा-शिक्षा-सदन, 

हद दी ( भजमेर ) --हदरिभाऊ उपाध्याय 
स्वतन्त्रता-दिषस, 

(२६ जनवरी, १६४८ ) 
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स्वतंत्रता की ओर 





६ २९१६: 

मानव-जीवन 

१ : जीवन क्या है ९ 

सबसे पहले दम मनुष्य और उसके जीवन को समझने का पतन 
कर । जीवन के संबन्ध में मनुष्यों के दुष्टि-बिस्घु अलग-अलग पाये 
जाते हैं। कोई हस जन्म से हस शरीर की मृत्यु तक के जीवन को 
ही सारा जीवन मानते हैं, कोई हसे अपने विशाल जीवन की एक 
मंजिल ही। ये पिछले विचार के लोग कहते हैं कि हमारे जीवन 
का भ्रारभ्म तबसे हुआ है जबसे सृष्टि में चेतन पदार्थों के या मनुष्य 
जीवधारी के दर्शन हुए और अन्त तब होगा जब वह जन्म-मरण के 
चक्कर से छूट जायगा या उसी परमाश्सा में मिल जायगा, जिसमें से 

बिछुड़ कर बह संसार में थ्रा गया है । 
जीघन “जीव” शब्द से बना है। जीव आरंभ से अंत तक जिन- 

जिन अधस्थाओं में से गुजरता है उन्हें भी जीवन कहते हैं, जेसे 
बात्य-जीवन या धार्मिक जीवन । जीव वह वस्तु है, जो एक शरीर में 
रहता है और जिसके कारण शरीर जीवित कहलाता है--शरीर चाहे 
पशु का हो, मनुष्य का हो, था कीट-पतंग का हो ।& हस पुस्तक में 
मनुष्य के जीवन का विचार होगा। 

जीव जब किसी शरीर में आता है तब उसपर इतने प्रभाव कार 
करते हैं--.(१) माता-पिता के रज-वीये और स्वभाव के गुण-दोष । 
(२) कुटस्थ, पाठशाला और मित्रों के संस्कार । (३) उपाजजित विद्या 
ओर स्वानुभव । कितने ही लोग यह भी मानते हैं कि पिछले जम्मों के 
संस्कार लेकर जीव नवीन जन्म ग्रहण करता है। अबसे जीव गर्भ में 
श्राता है, तबसे वह नये संस्कार ग्रहण करने लगता है| हन संस्कारों पर 

... + देखो, परिशिष्ट ? ) जीव क्या है! ? 



धर स्वतंत्रता की ओर 

बहुत ध्यान रखने की .अ्रावश्यकता है । हसी सावधानी पर जीव का 

भविष्य अवलम्बित है । अज्ञान के कारण जीव अच्छे संस्कारा को लेने 

से रह जाता है ओर कितने ही बुरे संस्कारों मे लिप्त हो जाता है । कुटस्थ, 
समाज और राज्य के सब नियम इसी उदं श से बनाये जाते हैं कि मनुष्य 
श्रय्छे संस्कार को ग्रहण करता रहे और बुरे संस्कारों से बचला रहे । 
मनुष्य का ही नहीं, जीच-मांत्र का जीवन इसी बुराई और अच्छाई के 
संघर्ष का अखाड़ा है। फक सिर्फ हतमा ही है कि सनुच्थ शरीर, पशु- 
पक्तियों के शरीर से अ्रधिक उन्नत और विकसित हँ--हस कारण जीव 

उसके द्वारा अपने को अधिक पूर्ण रूप सम व्यक्त कर सकता हैं। यह भी एक 

प्रश्न है कि मलुष्य-शरीर से अधिक कोई ओर पूर्ण शरीर हे या नहीं और हो 
सकता है, या नहीं । कितने ही लोग मानते है कि एक प्रेत शरीर होता 
है और उसमें जीव अधिक स्वतंत्रता के साथ रहता है। इसे पितयोभि 
कहते हैं। किन्तु जेसा कि पहले कहा हैं, हस पुस्तक का सरथन्ध सिर्फ 
मनुष्य-जीवन से ही है । इसलिए हमें यह जानना जरूरी है कि मजुष्य- 
जीवन व उसका उहश क्या है? जीव यशपि सब शरीरों में एक है 
सथापि शरीर-भेद से उसके गुण और विकास में अन्शर हैं। प्रन््य 
शरीरों की अपेक्षा मनुष्य-शरीर में बुद्धि का विकास बहुत अधिक पाया 

जञाता है जिसके कारण वह अच्छाई ओर बुराई, कस ब्य और अकस ग्य 
की छान-बीम बहुत भासानी से कर सकता हैं। और यही कारण है कि 
मनुष्य ने आज भीमकाय, विषेकषे और महान हिंख्र पशुझों को अपने 

अधीन कर रक््खा है, छवं कई प्राकृतिक शक्तियों पर भी अपना अधिकार 
कर लिया है । इसलिए यह जरूरी है कि मनुष्य अपने बल और पौरुष 
के वास्तविक स्वरूप को समझे, अपनी पराधीशता से स्वाधीम बमने की 

राह खोजे और जाने | हम सब बातों को जान लेना जीवन का मर 

समझ लेभा है। उनके अनुसार जीवम को बमाना, जीवन की सफलता 
है। संक्षेप में जन्म से लेकर मुस्यु-पयंन्त जीव के पुरुषार्थ को जीवन 
कहते हैं । जीवन की पूर्शता ही जीवन की सफलता है।₹ विकास की इृष्टि से 
जिसे हम पूर्णता कहते है । सामाजिक भाषा में वही स्थलंच्ता कह लाती दे। 

अब हमें यह देस्यमा है कि यह पुरुषार्थ क्या बस्तु हे--अथवा यो 

कहे कि जीवम की सफकता या साधना किसे कहते है । 

# देखो परिशिष्ट (२ 'मानत्-जीबन की पूर्णता' ! 



जीवन का उद्देश्य पर 

२ : जीबन का उद्देश्य 

जीव कहांसे जन्मता है ओर कहां जाता है ? रास्ते सें वह क्या 
देखता है,क्या पाता है वा क्या छोड़ता,क्या करता है-हन सबको जानना 
जीवन के रहस्य को समझना है। किन््लु इनकी बहुत गहराई में पैठना तके- 
शास्त्र और दर्शन-शास्त्र के सूच्स विवेखन में प्रवेश करना है। उससे 
भरसक बचते हुए फिलहाल हमारे लिए हतना ही जान लेगा काफी है 
कि विचारकों और अनुभवियों ने हस सम्बन्ध में कया कहा है और 
क्या बताया है । डनसका कहना है कि हंस संसार से अनगिनत, भिम्म- 

भिन्न, परस्पर-विरोधी और विचित्र लीज है। किन्तु उन सबके अन्दर 

हम एक ऐसी चीज को पाते है, जो सबमें स्वदा समाय्री रहतौ है। 
डसका नाम उन्होंने आर्सा रक्स्बा है। यह आत्सा इस भिन्नता और 
विरोध के अन्दर एकता रखता है। हस दिखती हुई अनेकता में घाह्तबिक 

एकता का अनुभव आत्मा के ही कारण होता है । सांप इतना ज़हरीला 
जीब है, फिर भी उसके मांर जाने पर हमारे मन में क्यों दुःख द्ोता है ? 
शन्न के भी दुःख पर हमारे मन में क्यों सहानुभूति पेदा होती दे ? इसका 
यही कारण है कि हमारे ओर उसके अन्दर एक ही तत्व भरा हुआ है, 

जो खुख-दुःख ,हष॑-शोक आदि भाजों को, परस्पर विपरीत शरीरों मे रहते 
हुए भी, एक-सा अनुभव करता है | उसी तत्व का नाम आत्मा है । जब 

यह तत्व किसी एक शरीर के अन्दर आया छुआ होता है, तब उसे 

जीवात्मा कहतसे हैं। जब जीवात्मा को यह ज्ञान हो जाता है कि में 
वास्तव में महान आत्मा हूँ, किन्तु कारण-वश इस शरीर में आ फेँसा 

हूँ---इसमें बंध गया हूँ ओर जब वह हसके बन्धन से छूटकर या इससे 
ऊपर उठकर अपने महान अप्मस्व को अनुभव करता है, उसमे मिल 

जाता है,तब बद परमास्सा हो जाता है, या यों कहिए कि मुक्त हो जाता 

है, सब तरह से स्वतंत्र हो जाता है। इसका सार यह निकलता कि 
परतंत्रता में फँसा हुआ जीव स्वतंत्रता चाहता है। गर्भ मे आ्ाते ही 
स्वतंत्र होने का यह प्रयस्त करता है | स्वतंत्रता उसके जीवन का प्रयरण 
ही नहीं, ध्येय ही नहीं, बल्कि स्वभाव-धर्म हे | क्योंकि जीज अपनी मु 
दशा में स्वसंत्र है । उसी दशा में यह आत्मा है| स्वतंत्र जीव का नास 
परमात्मा है और परतंत्र आत्मा का लास जीव है | इस कारणा स्वतंत्रता 
मील की प्राकृतिक या थास्तविक दशा है--परतंत्रता अस्थाभायिक और 



६ स्वतंत्रता की ओर 

अवास्सविक । जीवन का लक्ष्य, अ्रम्तिस गन्तव्य स्थान, या प्राप्तथ्य « 

स्थिति हुई पूर्ण स्वतंत्रता । जीव स्वतंत्रता के घाम से चला, परतंत्रता 
में फंसा और स्वतंत्रता की ओर जा रहा है। वहीं पहुँचने पर उसे अन्तिम 
शान्ति मिलेगी, पूरा सुख मिलेगा । इस स्वतंत्रता का, हस सुख का, 

हस आनन्द का पाना ही जीवन की सफलता या सा्थकता है । 
जब जीव प्रकृति के लगाये शरीर तक के बन्धन को, परतंत्रता को, 

सहन नहां कर सकता, तब मनुष्य की उपजाई पराधीनता उसे कैसे बर- 

दाश्त हो सकती हैं ? यदि यह असहिष्णुता सबमें एक-सी नहीं पाई 
ज्ञाती है तो उसका कारण केवल यह है कि अनेक कुसंस्कारों के कारण 
कहयो का स्वाधीनता-भाव मन्द और सुप्त हो जाता है। उनको हटाकर 
अ्ररद्दे संस्कार जाम्मत करते ही श्रान्तरिक स्वतंत्रता की ज्योति उसी प्रकार 
अगमगाने लगती है जिस प्रकार ऊपर की रास्य हट जाने पर अन्दर की 
झारा जल उठती है। तो जीवन की सफलता केवल इसी बास में नहीं हैं 
कि हमारी बुद्धि यह समझ ले कि हमें स्वतन्त्र या मुक्त होना है, पर- 
मात्मा बनमा है, बल्कि हमारा सारा बल ओर पुरुषार्थ 'यह श्रविरत 
ड्ोग फरे कि हमें वह स्थिति प्राप्त हो | बुद्धि के द्वारा इस मर्म को 

सम्मे धालों की संख्या कम नहीं है, किन्तु स्वतंत्रता का परम श्रानन्द 
और ऐश्वर्य वही-पाते है जो उसके लिए अपने जीवन में श्रेष्ट पुरुषार्थ 
करते हैं । 

३ : जीवन की मूल-शक्षि 
पुरुषार्थ की प्र रक शक्ति हमारी भाषना है। जब मं में कोई भाव 

उदय होता है तो उसे पूरा करने के लिए हम पुरुषार्थ करते हैं । भावना 
व पुरुषार्थ के बीच में हमें वृद्धि से काम पढ़ता है। हम देखते हैं कि 

मनुष्य म झ्केखा भावना का पिण्ड है, स कोरी घुद्धि का पुरक्षा । वह 
भावमभा और बुद्धि, हृदस और मस्तिष्क दोनों के उचित संयोग से बला 
है। फिर भी मलुष्य-जीवन में भावना की भ्रधानता देसी जाती है । 
मनुष्य के मन में पह]े कोई भावना उत्पन्न होती है और फिर बुद्धि 

निर्णय करती है कि कौनसी भावना अच्छी है और कौनसी छुरी । श्र्थात् 
मूल वस्तु भावना है, बुद्धि तो केवल उसकी मार्ग-दर्शिका है। 

पर हम देखते क्या हैं कि हमारा जीवन बुद्धि की भूल भुल्तैया 
में भरक रहा है। हृदय की ठरच भाषशाशों की अपेक्षा बुद्धि की 



जीवन फी मूल-शक्ति | 

चसुराई का आदर आज़ के शिक्षित समाजों में विशेष पाया जाता हैं। 
इसका फल यह दो रहा है कि समाज में सच्चाई की कमी और पाखणइ 

की वृद्धि हो रही है । स्वाभाविक जीवन कम हो रहा है भोर कृत्रिसता 
बढ़ १ही है| वास्तविकता की श्रोर ध्यान कम है, शिष्टाचार और लोका- 
आर की झोर अधिक । 

यह उम्मति का नहीं, श्रवनति का लक्षण है। इससे प्रश की नहीं, 
बल्कि स्वार्थ की बढ़ती दो रही है । परस्पर सहयोग का मृख््य कम होता 
जाता है और ऐकान्तिक स्वार्थ-साधन की मात्रा बढ़ती जाती है। समाज 
संगठन के नहीं, बल्कि विश्वद्ुलता के रास्ते जा रहा है। नाम तो लिया 
जाता है स्वतंत्रता का, राष्ट्रीय का, समानता का, विश्थ-बन्घुरध का, 

कुटुम्बअ-भाव का, पर कास किया जाता है परवशता का, संकुचित 
स्वार्थों' का । 

इसका कारण यह है कि हमने जीवन के एक ही प्रंश को समझा हैं, 
उसकी पूर्णता को नहीं देखा है । नहीं तो क्या कारण है जो झाज जीवन 
की कस परवाह की जाती है और उसके साधन--साहित्य, कक्षा,शास्त्र, 
विज्ञान, धन, सत्ता आदि स्वयं अपने-अपने मन के राधा हो बेढे हैं ? 

साहिस्य-सेवी क्यों गन्दा और कुपथ की और ले जाने वाला ब्यामोदह्कारी 
साहित्य हमें इतनी ब्याकुलता के साथ दे रहे हैं ? कला क्यों हमारी 
विज्ञासिता को जाग्रत करने और हमे विषय-लोलुप बनाने की 'चेष्टा कर 
रही है? शास्त्र क्यों हमें कृत्रिम बंधनों से बांधकर मृठ़ बनाये रखने, भ्रपना 

अन्धानुगामी बनाने, भ्रपने अक्षरों का गुलाम अनाने पर ज़ोर दे रहा है ? 

विज्ञान क्यों प्राणनाशक गैंसो, शस्त्रास्त्रों, अणुबरमों, जीवन को जर्जर बनाने 
वाले और गरीभों की जीविका-हर ण॒ कर मे वाले भीमकाय यंत्रों का आविष्कार 
कर रहा है? धम क्यों धेली खोलकर हमें मोहित करता है, हमपर अपना 
रौब जमाता हैं, और हमसे कहलवाता है, “अर्थस्थ पुरुषों दासः ९” सकता 
क्यों हमें दबाती, डराती, नाक रगड़वाती, चूसती झौर लूटती है ? 
वास्तव में देखा जाय तो साहित्य और कला हमारे जीवन को उत्साहित 
और उल्लसित करने एवं शोभनीय बनाने के लिए हैं, शास्त्र कर्त्त॑व्य-मार्ग 
दिखाने के लिए है, विज्ञान सुख-साधन बढ़ाने के लिए है, धन पोषण 
करने के लिए है और सत्ता सुव्धवस्था और रक्षण करने के लिए है। 
फिर ये केवल व्यक्तिगत लाभ या स्वार्थ के लिए नहीं, बल्कि सामाजिक 
क्षाम के लिए हैं। किम्तु आज तो जीवन बेचारा ऐसा लाचार और पंगु 
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हो गया है कि उसके इन अनुचरों की ज्यादती और ज़बरदस्ती पर मन 
में बढ़ा क्षोम होता है । सिन्धिया, हुलकर, गायकवाढ़ आदि पेशवा के 
सरदार और सेनापति थे, पर घात पाकर उन्होने पेशवा को उठाकर 
ताक पर रख दिया और श्रपने-अपने मुल्को मे राजा बन बेठे । इसी 
तश्ह जीवन के ये पाधंद ओर प्रहरी आज उसे निगल कर, डस्रकी गही 

पर आप मालिक बन बैठे है और अपने-अपने राज्य-विस्तार में ऐले जुट 

हुए हैं कि जीवन के निहोरे पर किसीकों ध्यान देने की फुरसत नहीं । 

गांधी जैसा जीवन का सखा उसकी ओर से वकालत करने खड़ा होता हैं 
लो थे सब गुट बनाकर उसकी ओर लाल-पीली आंग्ले निकालने लगते हैं 

झरर टटक कर उसपर टूट पड़ना चाहते हैं। यही समय की बलिहारी है । 
जीवनदायिनी गीता सुनते हुए हमें दिन मे भी नींद आने लगती है, पर 

विशाश को निकट लाने वाले नाटक-सिनेमा से रात-रात भर जागते हुए 

हम थकते नहीं; शास्त्र के उद्दं श्य श्रोर सम को सममने से हम पीछे 

दृटते है, और लकीर के फकीर बने रहने में धर्म समझते है; विज्ञाम के 
परमार्थिक उपयोग की बात पर दुनिया हंस देती है और अखुबम जेखे 
विनाशकारी साधनों के आविष्कारों में बढ़ा रस ले रही है; और शुद्ध 
ध्यवसाय करने, गरीबों के हित के लिए ब्यवसाय करने की सूचना आदर्श ' 

और 'हवाई किलों' की श्रेणी मे रख दी जाती है और चूसने तथा लूटने 

की प्रणाली नीति-युक्त व्यवसाय, राष्ट्रीयअ्योग और धनकृद्धि आदि 

बढ़े नामों से धुकारी जाती है; सत्ता को सेवामय बनाने की मं रणा अरा- 

जकता और राजड्रोह माना जाता है और करोंढों को निःशस्त्र, निबंल 

और गुलाम बनाना परोपकार, ईश्वरी आज्ञा का पालन झादि शुभ-कार्य 

माना जाता है ! सचमुच वे लोग कैसे हैं, जो इस उलटी गंगा को बहती 

देखकर भी चोंकते नहीं, जिन्हें हस दुःस्थिति पर विचार करने की प्रेरणा 

या बुद्धि नहीं होती ? 
इसका भुल कारण एक ही है--औवन की पूर्णता को, भूल को, 

बथार्थता को न समझा । जीवन को केवल शुद्धिमसस मान लेने को अम- 

पूर्ण धारणा का ही यह परिणाम है। यही कारण है जो वर्त्तमान शिक्षा- 

प्रयाल्ली में केबक्त जुद्धि को बढ़ाने की ओर तो बहुत ध्यान दिया जाता 

है, पर उच्च व सद॒भाषनाओं को जाशृत करने और उनका क्ालन-पाल्न 

करने की ओर प्रायः नहीं दिया जाता। भावना जीवन की स्वामिनी 

है और बुद्धि उसकी सख्वी-संत्रिसी हैं। बुद्धि का उपयोग भावना 
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की पुष्टि और शुद्धि करना है, न कि उसको झाहत या पद-अष्ट करना । 
भावना यदि भावना के स्थान पर और बुद्धि, वृद्धि के स्थान पर रहे तो 
फिर जीवन का विकास एकांगी नहीं हो सकता, जेसा कि श्राज हो 
रह है । 

४ ; स्वतंत्रता का पूर्ण स्वरूप 

जीव जबसे गर्भ में आता है तबस लेकर सृस््यु तक शरीर के बन्धन 

में रहता है--शरीर के कारण उत्पक्ष नि्बलताओ और मर्यादाओं से बेंधा 

रहता है--हसलिए वह परतंश्र कहलाता है। यह तो एक तरह से 

उसकी श्राजीवन परतंखता हुई। किन्तु इस जीवन की परतंत्रता के अन्दर 

भी फिर उसे कई परतंत्रताओ में रहना पढ़ता हैं। दैहिक परतंत्रता एक 

तरह से प्रकृति-निर्मित है, किन्तु शरीर घारण करने के बाद, या उसीके 
कारण, कुटुम्ब, समाज, था राज्य-ह्वारा लगाई गई परतंत्रता मनुष्य- 

निर्मित है । यों तो नियम-मात्र मनुष्य की शक्ति को रोकते हैं। परन्तु हम 
डन नियमों के पालन को परतंत्रता नहीं कह सकते जो हमारी स्वीकृति 
से, हमारे हित के लिए, बनाये गये हो । जो नियम हमारी इच्छा के 

विरुद्ध, हमारे हिताहित का बिना खयाल किये, हम पर लाद दिये गये 
हो, थे चाहे किसी कुदुम्ब के हो, खमाज के हों, वा राज्य के हों, अन्धन 

है. परतंत्रता है | इन्ह ऐसा कोई सन॒ण्य नहीं मान सकता जिसने मनु- 
प्यता के रहस्थ और गौरव को समझ लिया है। अतएव मनुष्य को न 
केवल देहिक परतन्त्रता से लड़ना हे, बल्कि मानुषी परतंत्रताओं से भी 

लडढमा हैं । यही उसका पृरुषार्थ है। बत्कि यो कहना चाहिए कि बह 

इन मानुष्दी परतन्नताओं से छुटकारा पाये बिना देहिक परतंत्रता से सहसा 

नहीं छूट सकता । मानुषी परतंत्रताश्ों से लड़ने से न केबल वह अपने 

को डेहिक परतंत्रता से लढने के अधिक योग्य बनाता है, बल्कि दूसरों के 

लिए भी द्रेंडिक परतंत्रता से मुक्त होने का रास्ता साफ कर देता है । 

महज सुसख्बोपभोग की सुविधा को ही स्वतंत्रता लमझ लेना हमारी 

भूल है । शरीर का पूर्ण विकास, मन की ऊंची उड़ान, बुद्धि का अबाभ 

खेल, अन्तःकरण की असीस निर्मेलता झोर उज्ज्बलता, आत्मा की चमक 

तथा झअखरड वेभव, ड्रन सबको मिल्धाने पर पूर्णा स्वतंत्रता की वास्तविक 

कल्पना हो सकती है । एक शासन-प्रशाली से दूसरी उदार या धच्छी 
शासन-अणाली में चलता जाना, एक व्यक्ति की भ्रधीनता से दुसरे अधिक 
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भले भौर बढ़े आदमी के अ्रंकुश में चला जाना--महज इतना ही स्वतं- 
श्रता का पूरा धर्थ और स्वरूप नही हैं। शरीर, मन, बुद्धि और आत्मा के 
पूर्ण विकास का ही नाम पूर स्वतंत्रता हैं। जो व्यक्ति, प्रथा या प्रणाली 

मनुष्य को पऐशोशाराम के तो थोड़े से अधिकार दे देती है, या उसकी 
न्यूनाधिक सुविधा तो कर देती हैं, किन्तु उसके पूर्ण, सर्ोंगीण विकास 

का खयाल नही करती, या उस्रकी बाधक और अवरोधक है, वह पूर्ण 

स्वतंत्रता का दावा हरगिज नहीं कर सकती, हामी कदापि नहीं कहला 

सकती । मन, वचन और कर्म की पूर्ण स्वतंत्रता के आगे, शारीरिक सुख 
भोग की थोड़ी सुविधा, मन पर 3लटे-सी४ कुछ संस्कार डालने का थोड़ा 

सा सुप्रबन्ध-बस इसीका नाम स्वतंत्रता कदापि नहीं है । यह बात हमे 

श्रच्छी तरह समझ रखनी चाहिए । ये तो उसकी थोड़ी-सी किरण माश्र हैं । 
हमें सब कज्षाहों सहित पूनों के चोद को देखना व समझना चाहिए । 

देखा जाता है कि बहुतेरे लोग देहिक परतंत्रता से, पिण्ड छुड़ाने के 
लिए उतने उत्सुक नहीं हैं जितनी कि माजुषी परतंत्रता से या यों कहें कि 
राजनैतिक परतंत्रता से । किन्तु राजनेतिक मुक्ति तो देहिक मुक्ति की 
पद्दल्षी सीढी है । उसपर पांव रकरे बिना मलुप्य आगे बढ़ नहीं सकता । 
लेकिन राजनेतिक मुक्ति को दी बहुत बडी चीज न समझते रहना चाहिए । 
राजनतिक परतंत्रता हमारे सामाजिक विकास की बहुत बड़ी बाधक दे- 
इसलिए उसे सबसे पहले दूर करना हमारा परम कर्राब्य है, किन्तु हमारी 

गति यहीं तक रुक न जानी चाहिए--हमारी शक्ति यहीं पर कुण्टित दो न 

जानी चाहिए । दमारी सारी यात्रा की यह तो एक मंजिल है । हमें झ्पना 
असली धाम न भूल जाना चाहिए | हम अपना आदर्श नीचा न कर लें । 

लक्ष्य न चूक जाय॑ं । इसलिए उसकी झोर बार-बार ध्यान दिलाना और 
अपने जीवन को उस ध्रुव से एथक् दिशा में न बहने देने के लिए चेता- 

चली देना आवश्यक है | कितने ही लोगों के जीवन को जो हम असफल 

और दुःखपूर्ण देखते दें उसका पृक महान् कारण इस बात का झजाम 
था इसके विषय में असावधानी ही है । 

यह तो हुई मनुष्य की अपनी स्वतंत्रता की बात । पर हसके साथ 

ही दूसरों को परतंत्रता से मुक्ति दिलाने की बाल भी खगी हुईं है। अपने 
साथ-ही-साथ अपने पदौसियों का उद्धार उसे करना होगा। किन्तु इसका 
विवेखम झागे करंगे । यहां तो हतना ही लिखना काफी है कि जब हम 

इस भावमा का विकास अपने अस्दर करगे तो अनुभव करेंगे कि हम 
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स्वतंत्रता के चेत्र में ऊंचे उठ रहे है। तब हमे अकेले मनुष्य की स्वतंत्रता 
पर ही सनन््तोष न हो सकेगा । हमें पशु-पश्षियों की पराधीनता भी खलने 

लगेगी । उन्हे भी हम उसी दृष्टि से देखने लगेंगे जिस दृष्टि से अभी 
मनुष्य को देखते है । उनके भिन्न-भिन्न शरीरों के श्रन्दर हम उसी एक 

आत्मा को देखने लगेंगे ओर उनके उद्धार के लिए भी उत्सुक होगे। 
शरीर आगे चल कर जीव-सात्र के बन्धन हमें श्रसह्य होने लगेगे । जैसे-जैसे 

हमारी ब्ृत्तियां हस्त प्रकार शुद्ध और व्यापक होती जायंगी चैसे-वेसे बह्द 
स्वतंत्रता-प्राप्ति के सार्ग में हमारी प्रगति की सूचक होगी। अ्रन्त को 

हम शारीरिक भेढों के पार जाकर अपने असली रूप में मिक्ष जायंगे-- 

यही हमारी पूर्ण स्वतंत्रता होगी । 

४ ; मजुष्य क्या है ९ 
मनुष्य-जीवन का विचार करते समय सबसे पहले जानने योग्य वस्तु 

है मनुष्य स्वयं ही। जब हम मनुष्य को जानने का यत्न करते हैं ती 
उसमें सबसे बड़े दो मेट दिस्वाई देते हैं---एक उसका शरीर और वूखरा 
उसमे रहनेवाला जीवात्मा । इस जीवान्मा था चैतन्य के ही कारण शरीर 

जीवित रहता और चलता-फिरता तथा विविध कार्य करता है । हसीलिए 
शरीर जड़ औ्ौर जीवात्मा चेतन कहा गया है । 

शरीर भिन्न-भिन्न अभ्रवयवों से बना हुआ है, जिन्हें इन्द्रियां कहते 
हैं। इनके भी दो भेद हैं--भीतरी इन्दियां और बाहरी इन्द्रियां । आंख, 
कान, नाक, भुस्ब, जीभ, त्वचा, हाथ, पांव, गृदा, मुत्र निद्वय, ये बाहरी 

और फेफड़ा, यकृत, प्लीहा, हृदय, मृत्रपिंड, जठर, अंसढ़ियां, मर्से, 
मस्तिष्क आ्रादि भीतरी श्रवयव हैं । बाहरी इन्द्रियों में आंख, कान, नाक 
मुंह, जीभ ये पांच ज्ञानेन्द्रियां कही जाती हैं क्योंकि इनके द्वारा मनुष्य 
को बाहरी वस्तुश्रों का ज्ञान होता है--ये बाहर से ज्ञान के संस्कार 
भीतर भेजती हैं ओर स्थचा, हाथ, पांच, ग्रुढा तथा मुज्रन्द्रिय ये 
क्में न्हिय कहल्लाती है, क्योंकि ग्रे अन्दर से आदेश पाकर तदनुसार कर्म 
करती हैं । 

इनके अलावा शरीर के भ्रन्दर एक और इन्द्रिय है जो बाहर-से 
आये ज्ञान के संस्कारों को प्रहण करती है और कसें निद्रयों के द्वारा 
उन्तकी समुचित व्यथम्था करती है। हसे मन, चित्त या बुद्धि कहते हैं । 

यह इृम्दिय जब केवल संकल्प-विकल्प करती रहती हैं भ्र्थात् यह करूँ 
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या न करूँ, हसी उलमन में पढ़ी रहती हैं. तबतक हसका.नाम है मन; 
जब किसी कार्य के करने या न करने का निर्याय करने लगती है तब उसका 

नाम है बुद्ध ओर जब बह कार्य में प्रेरित करती है, गति देती है तर 
उसका नाम है चित्त । 

परन्तु इतने अवयवों से ही मनुष्य पूरा नहीं हो जाता है । यह उस 
सनुष्य के रहने का घर-मात्र हुआ । असली मनुप्य---जीवास्मा---हसले 

भिन्न है । बह सारे शरोर और मन-बुद्धि आदि से समाया रहता है। 
वह ने हो तो हस सारे शरीर का, हस कारखाने का, कुछ मूल्य नहीं है । 

उसके निकल जाने पर हस शरीर को मुर्दा कहकर हम गाड या जला 

देते हैं । ह 

झब कोई यह प्रश्न करे कि तुम शरीर को मनुष्य कहते हो या 

आओवास्मा को, तो उत्तर यही देना पढ़ेगा कि जीवास्सा को । मनुष्य ही 

नहीं प्राणिमात्र मे अ्रसली, साररूप, चीज़ यही हैं। ऊपर का कल्लेवर 
यह शरीर, उसकी रक्षा, उन्नति और विकास के लिए हैं। यह उसका 
लाधन है । इसलिए बहुत महत्वपूर्ण हे । 

झव हम यह जान गये कि कर्मेन्डियां, आनेन्द्रियां, अन्तरीन्द्रियां 

मभन-खित्त-बुद्धि ओर सबसे बढ़कर जीवात्मा को मिलाकर पूरा मनुष्य बना 

है । मनुष्य किसलिए पेदा हुआ है, या मनप्य-जीवन का चरम उचंश्य 
क्या है, यह जानने का साधन भन॒ष्य को इच्छा के सिवा, हमारे पास 
और कुछ नहीं दे । मनुष्य-सात्र मे एक बलयती इच्छा पाई जाती है कि 
सुख मिले---अटक्ष, अखणडइ ओर अनम्त सुख्व मिलने । सुख पाने की 

अभिलाधा ही उससे झ्राजीवन भिन्न-भिन्न पुरुषा्थ करवाती है | यह 
निश्चित है कि सुख स्वतंत्रता में है; पराधीनता से, बन्धन में सर्वदा दुःस्व 
ही दुःख है । इसलिए अन्धनों से छुटकारा पाना सुख का साधन हुआ 
अही उसके जीबम की स्वतंत्रता और वही सफलता हुई | 

६ : स्त्री-पुरुष-मेद 
सृष्टि-रखना के अस्तर्गत प्रस्थेक देहधारी में हमे दो बढे भेद दिखाई 

पदते हैं (१) स्त्री ओर (२) पुरुष । ये भेद इनकी शरीर-रचना के कारया 
हुए हैं। स्त्री ओर पुरुष के दो झक्ो में भेद हे--जननेनिद्रय ओर स्तन । 
स्त्री के स्तन अवस्था की वृद्धि के साथ बढ़ते जाते है ओर माता बनने 

* देखो परिशिष्ट (४) 'घुख का स्वरूप! 
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पर उसमें दूध आने लगता हैं । स्त्री के एक तीसरा विशेष अञ्ज रर्भाशय 

भी होता है । हन अवयव-भेदो से स्त्री और पुरुष का जीवम कई .बातो 
में एक-दूसरे से भिश्ष हो जाता है । कुटुम्ब मे पति-पतणी के जीवन से 
आरम्भ करके फिर माता-पिता और अन्त को बड़े-बूढ़ों के रूप में परिशास 
होता हुआ उसका जीवन समाप्त होता है। यथपि यह निश्चय-पूर्वक 
कहना कटिन है कि समाज और जीवन मे किसका महत्व अधिऊ है; परस्खु 
यह निर्विवाद सिद्ध है कि जीवन से दोनों की अनिवार्यता है--दोनो एक- 
तुसररे के पूरक हैं । यद्यपि मनुष्य-समाज़ में स्त्री विशेष आदर ओर स्नेह 
की दृष्टि से देखी जाती है तथापि मानबी-जीवन का सम्चालक, लियासक 

या नेता तो पुरुष ही हो रहा है । स्त्री से स्नेह की ओर पुरुष में तेज की 
प्रधानता पाई जाती हैं | शरीर के भेदों से दृष्टि हटाक्षें तो दोनों में एक 

ही मूल वस्तु--आत्मा दिखाई देगी; किन्सु स्थूल जगत में, दोशों के 

गुण और बल में, अन्तर पढ गया है । इसीसे उनके कत्तब्य भी अपने- 
आप भिन्न हो गये है । पत्नी ओर फिर साता होने के कारण स्थ्री के 
जीवन मे स्नेह, वात्सत्य और कोटुम्बिकता की अधिकता है और उसके 
जीवन में “गृह! को प्रधान स्थान है । पलि और पोषक होने के कारण 
पुरुष के जीवन में तेज, पुरुषार्थ की प्रधानता हैं ओर उसके जीषन में 

व्यवसाय' को प्रधान स्थाम मिला है । यही कारण है जो परनी पति की 
सहघर्मचारिणी मानी गई है । पति कर्त्तव्य को खुनता है और पत्नी उसकी 
पूर्ति मे उसका साथ देती है । दोनो एक-प्राण, दो-तन से रहते है । स्त्री 

पुरुष की समानता का यही अर्थ है । दोनों को अपनी चरम उन्नति की 
सुविधा होना झावश्यक है, दोनो का एक-दूसरे की स्वतंत्रता मे सहकारी 

होगा जरूरी है । दोनों एक असली ज्ीज से बिछुढे हुए हे । दोभों वहां 
जाने के लिए, उसीको पाने के लिए, छुटपटाते हैं। दोनों का परस्पर 
सहयोग बहुत आवश्यक है स्त्री-पुरुष अलग रहकर भी अपने परमधाम 
को पहुँच सकते है। परन्तु उस दुशा सें उनका संसार-अंधनों से परे 
रहना ही उचित हैं । संसार-बन्धर्भ में पढ़ने पर सामाशिक कर्सब्णों से 
ने ब्ष भही सकते ओर इसल्षिए दोनों का सहयोग आवश्यक हो 
जाता है । 

पुरुष मे तेज की और स्त्री में स्नेह की प्रधानता होती है, यह ऊपर 
कहा जा जुका है। तेज ओर स्नेह दोनों अतुल शक्तियां हैं। एक मे 
पराक्रम का और दूसरे में बलिदान का भाव है । पराक्रम कुछ अश्रश में 
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अपनेको दूसरों पर लादता है। स्नेह प्रायः सवीश में दूसरे को अपना 
कर झ्ञात्मसात् कर लेता है। इसी कारण बड़े-बढ़े पराक्रमी स्नेह से जीत 
किये जाते हैं । इसीलिए संसार में स्नेह की महिमा पराक्रम से बढ़ी है । 
ईसी कारण उपनिषवद् में पहले 'माठदेवो भव” कहकर फिर 'पिददेवों भव! 

कहा गया है । सो, पराक्रम ( पुरुष ) यदि अकेला रहेगा तो डसे 
अपनेको प्रस्तरता से बचाने के लिए अपने अन्दर स्नेह के सेवन की झाव- 

श्यकता होगी और यदि स्नेह अकेला रहा तो उसके निर्बज्षता में परिणत 
हो जाने की झाशंका है, इसलिए तेज का झ्रोज मिलाने की जरूरत होगी । 

पदि स्त्री-पुरुष अकेले अपनी कमियों को इस प्रकार यटन कर के पूर। करें 
तो हजे नहीं, भ्रन्यथा उनके सहयोग से ही दोनो तत्व डित मर्यादा में 

रह सकते हैं, झोर उनसे स्वयं उनको तथा समाज को लाभ पहुँच 
सकता है । 

यहां हमें सहयोग का अर्थ अच्छी तरह समम लेना चाहिए । देद्दिक 
व्रिकारों को शमन करने के लिए स्त्री-पुरुषों का जो शारीरिक सहयोग 

होता है ओर उसके द्वारा सम्तति के रूप में समाज को जो लाभ होता 

है, केवल हतसमा ही अर्थ यहां सहयोग का अभीष्ट नहीं है । स्त्री-पुरुष 
शक्ति के दो बढ़े भेद केवल हस सहयोग के लिए नहीं हुए है। वास्तव 
ये दो भेद सृष्टि के सहयोग-तत्व को सिद्ध करते हैं ओर बताते हैं कि 
सृष्टि सहयोग खाहती है, विरोध नहीं । सहयोग जीवन का तरस््थ है, 

विरोध जीवन का दोष है | इसलिए वास्तव में दोष के ही विरोध को 

जीवन में स्थान है। स्श्री-पुरुष एक-दूसरे के दोषों का विरोध और गुणों 
का सम्मिलन करते हुए पूर्ण दशा को पहुँच--थही रृश्टि-रचयिता को 

अभीष्ट है । अतएब सहयोग का अर्थ यहां हे जीवन-कार्यों में सहयोग । 
केवल पति-परनी के ही नाते नहीं, बहन-भाई के नाते, माता-पुश्र के नाते 

मिन्र-मिश्र के नाते, सब तरह स्थ्री-पुरूः का सहयोग वांछुनीय और 
उपयोगी है । 

कुछ ज्ञानियों और सम्तों ने स्त्रियों की बुरी तरह निन््दा की है। 
किन्तु थद्द ख्री-जाति, स््री-तस्व, स््री-शक्ति की निन्दा नहीं है, वास्तव में 
उसके दोषों, दुर्षिकारों की निन्दा है। पुरुष के दोषों, दुगगु णों की भी 
इतमी ही तीम निन््दा की जा सकती है। बल्कि पुरुष आक्रामक होने के 
कारण अधिक अभर्त्सना का पात्र है। सथ पूछिए तो दसरे की भिन्दा 

करना ही अनुचित है । हमारी असफलता, दुःख या कमजोरी का कारण 
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हमें झपने ही अन्दर खोजना चांहिए । घद्द वहीं मिक्षेगा भी । किन््तु 

हम जक्दी में दूसरे के प्रति अनुदार, कठोर भर भ्रस्त में अन््यायी बन 
जाते हैं । हसमें न तो सचाई है, न न्याय दै, न बहादुरी दे । 

७५ स्त्री का महत्त्व 

मानव-जीवन में स्नी का महत्व उसकी शरीर रचना से ही स्पष्ट है । 
सन््तति समाज को उसकी देन है । यद्यपि सन््तति में पुरुष का भी अंग या 
अंश है, किन्तु उसकी घारणा स्त्री के दी द्वारा होती दै । सनतति देकर, 

उसका लालन-पालन ओर गुण-संवर्धन करके सत्री समाज की सेवा करती 
है। इसके अतिरिक्त वह स्वयं भी पुत्री, बहन, पत्नी, माता, श्रद्धा 
के रूप मे समाज की भिन्न-भिक्ष अवस्थाओं में अ्रनेक प्रकार की सेवायें 
करती दै, मनुष्य-जीवन को पूर्णाड़ बनाती हैं। रूदुल-गुणों की अधि- 
हांत्री दोने के कारण वद समाज में सरसता और स्वाद की बृद्धि करती 
है । जीवन-संघर्ष में शान्ति और सान्त्वना की वद्द देवी है । विधवा के 
रूप में बह स्याग भ्रौर संयम को स्फूर्ति देती है । पुत्री के रूप में घर को 
जगमगाती, बहन के रूप में भाई का बल और ठाल बनती, पत्नी के रूप 
में पति को अपने जीवन का सार-सर्वेस्व लुटाती, माला के रूप मे समाज 
को अपना श्रेष्ठतम दान देती, वृद्धा के रूप म॑ं समाज पर अपने अनुभव 

झऔर आशीर्वाद की दृष्टि करती हुई ख्री-समाज के अगणित उपकार करती 
है । काज्य, नाटक, चित्र, संगीत, नृत्य आदि ललित कलाओों का आधार 
ख्री-जाति ही है। इतिहास में स्त्रियों ने वीरोचित कार्य भी किये हैं । 
समय पड़ने पर स्तियों ने पुरुषो में वीरता और तेज का संचार भी किया 
है । दर्शान-प्रन्या में बह आदिशक्ति, महामाया भी मानी गई है । अत- 

एथ एक अर्थ में खी ही समस्त शक्ति की जननी है। पुरुष अपने सारे 
सरथ को खींचकर ख्री को प्रदान करता है। किन्तु स्त्री उसे गृहण करके 
अपने सत्व में उसे मिलाती, अपने में उसे धारण करती, भर फिर 
उसकी अनुपम कृति जगत् को प्रदान करती है। इसलिए पुरुष केवल 
देता है । किन्तु खतरी लेती है, रखती है, मिलाती है,और फिर दे देती दे । 
घुरुष तो अपनी थाती स्त्री को देकर अलग हो जाता है, किन्तु स्त्री बढ़ी 
वफादारी से उसे संचित करके जगत् को देकर ही अलग नहीं दो जाती, 

बल्कि उसे जगत् की सेवा के योग्य बनाती डे । 

प्रकृति ने भ्पने समस्त गुणों को एकत्र करके उसके दो भांग किये 



१६ स्वतंत्रता की ओर 

(१) खुल और (२) परुष । मदुल अंश का नाम स्त्री और परुष का 
पुरुष रक््स्ा । स्वयं कष्ट सहकर दूसरों को सुख पहुचाना मुदुल गुणों 
की विशेषता है । क्षमा, दया, तितिक्षा, उदारता, शांति, आदि रूदुल 

गुणों के कुछ नमूने हैं । ये अपने धारण करने वाले को कष्ट और दुसरे 
को सुख पहु चाते है । परन्तु धारण करने वाला उस कष्ट को कष्ट इस 
लिए अनुभव नहीं करता कि वह दूसरे के सुख में अपने को सुखी 

मानता है।यह स्त्रीका आदर्श है। यही स्त्री की दिव्यता है, यही 
पुरुष पर स्त्री की विजय है। यही जगल में सश्री का बैंभय है। य्रही 
मानय जीवन मे स्त्री का गौरव है । स्त्री के श्रभाव में जगत हिंसा, 
कल्तह, अशांति औ्रोर दुःख का नमूना बन गया होता। उसमे हो-भरे 
विटप-बून्द नही, बल्कि रूग्ले-सूय्ये ढ्ुठ नजर आते | शोभा, सुन्दरता, 

सरषता, सजीवता की जगह भीषणता, बीभत्मता, नुशंसता, स्वार्था- 

स्थता और रक््त-पिपासा का राज्य दिखाई देता । स्त्री ने उत्पल्स होकर 
जगत पर प्रमृत की वृष्टि की है। उसने मनुष्य को उत्पन्य ही सही 

किग्रा, जगत् को जिलाया ओर असर बसाया हे । 

८ ; पुरुष का कार्य 
पुरुष के शरीर में ओज, तेज, पराक्रम, के गृणों की श्रधिकता है । 

इसलिए, स्थ्री जहां उत्साह और जीवन देती है तहां पुरुष रक्षा करता, 
आगे बढ़ता, कठिताइयों को मिटाता, संकटों को चीरता और सफलता 
पाता है। स्त्री में रमशीयता और पुरुष में पराक्रम हँ। स्त्री लुभाती है 
और पुरूष भग्रभीत करता है । स्त्री मे आकर्षण है, पुरुष में आ्रांच है । 
स्त्री की ओर मनुष्य बरबस दौड़ा जाता है, पुरुष की ओर सहसता हुआ 
कदम उठाता है । स्त्री के हृदय में अपना हृदय मिला देना चाहता है, 
किन्तु पुरुष को देर ही से पूजने योग्य समझता है। पुरुष में सूर्य की प्रख- 

रता है, स्त्री में शशि की स्निग्धता और सुधामयता। इसलिए पुरुष समाज 

का रक्षक, पथदर्शक, मेता और भय-म्राता है । स्त्री समाज की सेविका 
है, पुरुष समाज का सिपाही है। स्त्री खोंचती है और जीतती है । पुरुष 
बढ़ता है और जीवता है । स्थ्री स्नेह फैला कर जीतती है, पुरुष धौंल 
विस्थाकर जीतता हैं । स्त्री हृदय को जोतती है, पुरुष उसे दुबाता है । 
स्त्री हराकर भी हारा हुआ नहीं समझने देती, पुरुष हराकर फिर कोशिश 

करता दे कि यह जीतने न पावे । इस कारण यत्यपि पुरुष की घोंस का 
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प्रभाव समाज पर विशेष रूप से पाया जाता है तथापि समाज के हृदय 
की डोर तो स्त्री ही हिलातो है । इसलिए पुरुष आ्रादर-पात्र होता है और 

स्त्री स्नेह-पान्न पुरुष को आदर देकर बदले मे लोग आदर नहीं पाते, 
किन्तु स्त्री को स्नेह देकर बदले मे बढ़ता हुआ स्नेद्द पाते हैं । क्योंकि 
पुरुष अपने लिए बड़ा है, स्त्री दूसरों के क्षिण बढ़ी है। धौंस आदर 
चाहती हे--भझ्ुकाना चाहती है;स्नेह दिल मिलाना चाहता है। आदर मे 
बड़प्पन है, स्नेह में समानता है । लोग बडढ़ो को चाह्दते तो हैं, किन्तु 
खुश रहते है बराबर वालों से । पुरुष में दूसरे को अंकित करने का भाव 
प्रथल्त है। इसलिए ऐसे ही गुणों का विकास उसमे स्पष्ट रूप से पाया 
जाता है । हसलिए स्तरी की सेवाओं को इतिहास नहीं जानता, उसने 

मनुष्य के जीवन-विकास मे अ्रपना इतिहास छिपा रक्खा है। 
पुरुष प्रधानतः इन चार रूपों में समाज की सेवा करता है-- 

सिपाही, नेता, अध्यापक, गुरु | क्षिपाही के रूप मे वह समाज के लिए 

लड़ता और विजय पाता हैं। नेता के रूप में बह समाज को आगे स्वींचता 

और उठाता है । अध्यापक के रूप से वह अच्छे संस्कारा को जगाता 

और गुरु के रूप में उसे अपने श्रन्तिम लक्ष्य तक पहुँचाता हैं | संसार 
सें जहां कही निर्भयता दे, तेजस्विता है, दुर्बमनीयता! है, प्रखरता है, वह 
पुरुष-शक्ति की देन है। यदि पुरुष न होता तो हिंख्र पशु सनुप्य को चट 
कर गये होते । यदि पुरुष न होता तो स्त्री, बालक, निबंल अनाथ हो गये 

होते । यदि पुरुष न होता तो रूबुल भावो, म्ूदुल गुणा, या यो कहें कि 

साहित्य, संगीत, कला, को आश्रय ही न मिला होता । पुरुष भ द्वाता तो 

राज्य, समाज, संस्थाय न होती, न शास्त्र और विज्ञान का इतना विकास 
ही सम्भवनीय था । पुरुष न होता तो समाज में संगठन, आन्दोलन, युद्ध 

विजय, इन शब्दों ओर बढ़े-बढ़े राज्यों तथा धर्म-शास्तरों का जन्म न हुआ 
होता । पुरुष सस्तिष्क का राजा है और स्त्री हृदय की देवी है। इसलिए 
पुरुष यदि न छुआ होता तो संसार दिमागी खूबियों से खाली रह जाता। 

पुरुष झ्ञान का ओर सत्री बल का प्रतीक है। स्त्री न होती तो जिस प्रकार 
उस्साह और प्रेरणा-हीन निर्मीब समाज हमें मिक्ना होता उसी प्रकार यदि 

पुरुष न हुआ होता तो अन्ध, पंगु, अबुध, असहाय, समाज में हम अपने 
को पाते । स्त्री बिना समाज यदि जीवन-हीन है तो पुरुष बिना गति-हीन 
ओर दर्शन-हीन । इसक्षिए पुरुष समाझ का सिरसौर और वन्दुनीय है। 
पुरुष सत्य का तेज है भौर स््री अहिंसा की देवी दे । 
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£ ; स्त्री-पुरुष-व्यवहार 

तो अब यह प्रश्न उठता है कि स््री-पुरुष के पारस्परिक व्यवहार की 
क्या नीति हो ? एक तरफ पुराने विचार के लोग हैं जो स्त्री को धूप भौर 
हवा भी नहीं लगने देमा चाहते, दूसरी तरफ वे सुधारक हैं जो स्त्री प्रुष 
के ब्यवद्यार में कोई भेद, कोई मर्यादा ही नहीं रखना चाहते । श्रतः हमें 

यह शय करना है कि इणमें से कौन सा मार्ग हमारे लिए अच्छा दे । 
था कोई तीसरा ही रास्ता हमें निकालना होगा । 

हम देख चुके हैं कि सख्ती ओर पुरुष के मुल-रूप में कोई भेद नहीं 
है। दोनों में एक ही आत्मा है अर्थात् आत्मा-रूप से दोणों एक से है । 
परम्तु शरीर दोनों का जुदा-जुदा है । यह सेद प्रकृति ने ही किया है । 
इसलिए दोनों के ब्यवद्दार मे कुछ भेद और मर्यादा तो रखनी ही होगी । 
ख्री माता बनती है ओर बच्चे को दूध पिलाती है । ६ मास तक बालक को 
गर्भ में रखकर उसकी सेवा करती है। इसलिए उसकी मर्यादा का जरूर 

ख्यात करना होगा। शरीर-रचना के भेद से स्त्री पुरुष दोनों के कुछ 

कर्तंध्य जुदा-जुदा हो जाते हैं। इसलिए दोनों के पारस्परिक ब्यथहार मे 
भेद और मर्यादा रहना भनिवारय है। जीव रूप में, या आत्मा-रूप में, 
दोनों की आवश्यकतायें समान हैं। इसलिए दोनों के कतब्य, अधिकार 
मर्याद। समान हैं, लेकिन स्त्री व पुरुष रूप में दोनों के शरीर की आव- 
श्यकता जुदा-जुदा हें हसलिए समाजमें दोनों का दरजा और मर्यादा भी जुदा- 
जुदा होना उचित है | इस यात क। ध्यान में रख कर समानता का दावा 

किया जाय तो वह सर्वथा म्याय्य दोगा। पुरुष में भी माता बनने के गुण 
जब तक नहीं आ जाते तब तक यद्द भेद मानना लाजिम है। 

स्त्री-पुरुष को गाड़ी आगे बढ़ने और ऊंचे चढ़ने के लिए है, पीछे 
हटने या नीचे गिरने के क्षिए नहीं, यह सिद्ध करने की जरूरत नहीं है । 
हसलिए हमारी समानता की भावना और अधिकार का भी यही फल 

निकलना चाहिए । यदि स्त्री-पुरुष के समान भाव से छूट लेने का यह 

नतीजा हो कि एक दूसरे को नीचे खींचने झर गिराने के जिम्मेदार बने 

तो जिस जड् को हमने सींचना चाहा था उसीको उखाड़ कर फेक दिया। 

स्वी ओर पुरुष का परस्पर आकर्षण इतना तेज होता है कि यदि हम इस 
सूल्लभूत बात को भूल जाय॑ तो झमनथ का ठिकाना न रहे । 

स्वतन्त्रता और समानता वास्तव में मलुष्य के दो फेफदों के समान 
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आवश्यक और हितकारी हू । परन्तु फेफड़े पेट का काम नहीं कर सकते । 
वह अपनी मर्यादा में स्वतन्त्र है और भअ्रपनी उपयोगिता के छेन्र में समा- 
नता रखते हैं । इसी तरह पुरुष और स्त्री दोनो स्वतन्त्र और ससाम हैं, 
परन्तु हर गुक की सीमा प्रकृति ने बांध ठी है| उसे न पहचास कर य्रदि 
हम ब्यवद्दार करेंगे तो हमारी स्वतन्त्रता, उच्छू हूलता ओर समानता 
अपने विशेषाधिकार के रूप में बदल जायगी। र्री पुरुष परस्पर प्रेम करने 

के बजाय एक दूसरे पर भ्रत्याचार करने लगेगे। 

आज हमारे समाज में पुरुष का आधिपत्य है और सत्री उससे दवी 

हुईं है । इस स्थिति में परिवर्सन की झ्रावश्यकता है और समझूदार पुरुष 
तथा जायूत देषियां इस विषय में उद्योगशील भी है । पर यही समय 
जब कि पुरानी रूढ़ियों के बाँध तोड़े जा रहे है, स््री पुरुष दोनों के जीवन 
में बहुत नाजुक ओर मूल्यवान है । नाजुक तो इसलिए कि यदि उन्होंने 

मयादाओं का ध्यान न रग्या तो बोनों न जाने कहां बह जायेंगे श्रौर सूल्य- 
वान इसलिए कि हम एक नवीन, सतेज, स्वतन्त्र, स्तरावलम्धी समाज की 

रचना करने जा रहे है । 
और पुरुष दोनों का जीवन कमंभय हैं, कर्म में दही उनका जीवन, 

उम्नति, सुधार हैं । इसलिण काम-काज के सिलसिल्ते में ही दोनो एक 
दूसरे के सम्बन्ध में भ्राव, यह अ्रभीष्ट हैं । निर्दोष आमोद-प्रमोद और 
मनोरंजन के भी अवसर ऐसे होते हँ जहां स्त्री पुरुष का सहयोग हो सकता 

है । दम्पत्ती विशेष अवसर पर विशेष प्रकार से मिलते हैं। रोगियों की 
सैवा-शुश्रप। भी एसा प्रसंग है जहां ख्री पुरुष के मिलने की सम्भावना 
कभी-कभी होती है । हसके ग्लावा सत्री पुरुष का मिलना-जुलना, परस्पर 

घनिष्ठता बढाना, निरथथंक है । इसलिए नहीं कि वह पाप है, बल्कि हस 
लिए कि वह हमें नीचे गिरा सकता है । और बुद्धिमान भजुष्य को 

सिर कर गिरने की परीक्षा न करनी चाहिए । यह गिराब्रट प्रेम के भरोसे 

भोह में फंस जाने से हीती है । अतः हम यहां प्रेम व मोह्ठ के भेद को 
समर लें । 

प्रम भ्रास्सिक ओर मोह शारीरिक है, अर्थ्रात जब तक पश्रास्सिक गुया 
के प्रति आकर्षण है तब तक यह प्रेस का आकर्षण है, जब शारीरिक 
सौंदर्य या शारीरिक भोग की ओर आकर्षण होने लगे तब समकतो कि वह 
मोह का झाकषण है और अ्रपनेको सम्भालो। एक सुन्दर पुष्प की हम 

देखते हैं, उसके देवी सौंदर्य पर म्ुग्ध द्ोते हैं, उसमे इश्वरी छुटा के दर्शम 
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करते हैं, यह प्रेम हुआ; जब उसे तोड़ कर सू घने या माज्ा बना कर 
घारण करने का मन हुआ तब समझो हम मोह के शिकार हो रहे हैं । 

दूसरे, प्रेम में जिसे हम प्रेम करते हैं, उसके प्रति स्याग, उत्कर्ष, सेवा 
करने का भाव होता है; मोह में भोग, सुख, सेवा लेने की चाह रहती है। 
प्रेमी स्वयं कष्ट उठाता है, प्रेम-पाश्न को कष्ट पहुँचाना नहीं चाहता. उसकी 
उन्नति चाहता है, अधोगति नहीं । मोहित व्यक्ति अपने सुख-भोग की 
श्रनियन्त्रित इच्छा के आगे प्रेम-पात्र के कष्ट और दुख की परवा नहीं 
करता । उसकी रुचि अच्छे खान-पान, साज-शज्ञरर, नित्य नाटक-सिनेमा 
झ्रामोद-अमोद में होगी--जहां कि एक प्रेमी उसके मानसिक, नेतिक ओर 
भ्रात्मिक गुणों तथा शक्तियों के विकास में, उसकी योजनाओं और कार्य- 
क्रम में मग्न रहेगा । 

हमारे हृदय में प्रेम हैं या मोह, इसकी सच्ची जानकारी तो हम श्रपने 
मसनोभायों पर निगाह रख कर ही कर सकते है---बाहय विधि-विधान से 

भहीं । बाह्म नियम मर्यादाए' हमे एक हृद तक नियंत्रण मे रख सकते हैं । 
भ्रोर इस दृष्टि से बहुत उपयोगी भी हैं, परन्तु वे प्रेम या मोह की परीक्षा 
के भ्रचूक उपाय नहीं है । दुनिया भ्रक्सर बहिद्द ष्टि होती है । बाहरी 
क्राचार-विचार से ही वह अक्सर मनुष्य की नाप-तौल करती है। हमारे 
साससिक और श्राम्तरिक भावों के दूर से जानने श्रोर समझने का दूसरा 
साधन भी तो महीं है ! मार्मिक-दृष्टि व्यक्ति तो बिरले ही होते हैं, जो 
ऊपरी हाव-भाव या आचार-विचार में से भीतरी भाव को ताइड लें। श्रतः 

छोक-दृष्टि से भी भाह्म मर्यादाओं का बडा महत्व है। फिर भी मुख्य और 
मूल्यवाम वस्तु तो हमारे हृदय का असली भाव ही है. । हम आप ही 

अपने परीक्षक, निरीक्षक, पहरंदार और पथ-प्रदर्शक बनेंगे, तभी सुरक्षितता 
से हम अपने ध्येय को पहुँच सकेंगे । 

प्रेम से मोह, मोह से भोग, भोग से पतन-यह्ट अधोमुख जीवन का 

कम है। प्रेम से सेवा, सेवा से भ्रास्म-शुद्धि, आत्म-शुद्धि से आस्मोश्नति 
यह---ऊध्यंगामी जीवन का । प्रेम से हम मोह की तरफ बढ़ रहे हैं या 
सेवा की तरफ---यही हमारे आत्म-परीक्षण की पहली सीदी है । 

2० ; बालक-जीवन 
सो म ऋतु की प्राप्ति झोर पुरुषों म॑ सूछो की रख का पैंधना 

आाल्य-काल की समाप्लि ओर योवन के आागसन का चिह्न है। बचपन 
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मनुष्य के जीवन में सबसे निर्दोष तथा कोमल अवस्था है। उस सरलता, 
निष्कपटता, सहज-स्नेह का अनुभव सनुष्य फिर पूर्ण ज्ञानी होने पर दी 

कर सकता है। बचपन की निष्पापता स्वाभाविक और ज्ञानी अथवा पूर्ण 

मनुष्य की साधुता परिपक्व ज्ञान का फल होती है। इसका श्र यह 
नहीं कि बचपन में मनुष्य सचमुच निर्दोष होता है, बल्कि यह कि उस 
समय उसके संस्कार मन््द या सुप्त होते हे ओर झागे चलकर बयो- 

धर्मानुसार दुनिया के सम्पर्क में आने से जाग्रत और विकसित होते हैं । 
वास्तव में बालक भावी मनुष्य हैं। जैसे कली में फल छिपा हुआ होता 
है वैसे ही बालक में मनुष्य समाया हुआ होता है। बालक ही खिलकर 
श्रौर फलकर भनुष्य होता है। वह अपने प्राप्त ओर संचित संस्कारों के 
अनुसार अपने आसपास के वातावरण में से युण-दोष प्रहण करता रहता 

है श्रौर भ्रन्त में मनुष्य बन जाता है। ज्यों-ज्यों बचपन समाप्त होता 
जाता है स्यो-सयों उसमें एक पेसी शक्ति पेदा होती जाती है जो उसे भले 
ओर बुरे की तमीज सिखाती है और अपने मन के वेगों को रोकने का 
सामथ्य देती है। इसे बुद्धि या सारासार-विचार-शक्ति कहते हैं । जब यह 
मनुष्य को किसी काम से रोकती द्वै या किसी मे प्रेरित करती है तब उसे 
पुरुषार्थ कहते हैं । इस विवेक और पुरुषाथ के बल पर ही मनुष्य अपने 
बुरे संस्कारों को मिटाकर श्रपनी उन्नति करता है। परन्तु बचपन में ये 
शक्तियां बीजरूप में रहती हैं, इसलिए किसी रखवाले फी जरूरत होती 
है | दूध पीने तक मुख्यतः माता, पाठ्शाक्षा जाने तक साता-पिता तथा 
कुदुम्बीजन और फिर अध्यापक बालक के रखवाके द्वोते हैं। उसके 
लालन-पालन, शिक्षा-दीक्षा, चाल-चल्षन, का भार इन्हीं पर द्वोता है। 

बालक झनुकरणशीक्त द्ोता है। बोलने शोर अपने मन के सभी भावों 
को अच्छी तरद्द प्रकाशित करने का सामथ्य तो उसमें बहुत कम द्वोता 
है; किन्तु समझने और ग्रहण करने की शक्ति काफी होती दै। बालक 
कई बार आंखों के उतार-चढ़ाव और चेहरे के हाव-भाष से हमारे मन के 
भावों को ताड़ जाता है। वह दसारी समालोचना भी करता है और 
परीक्षा भी लेता रहता है। बचन-भंग से बाज़क बहुत रुष्ट होता है और 
झुरा मानता है हट” तो बाजक की प्रसिद्ध ही है। इस कारण उसके 
अभिभावकों की जिम्मेदारी और भी बढ़ जाती है। वे बाद्क को जैसा 
बनाना चाहते हों वैसा दी वायुमणडत्त उन्हें अपने घर भोर कुटुम्ब का 
बनाना चाहिए । इसारा निजी जीवन जैसा द्वोगा वैसा दी घर का वाता- 
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बरण होगा । दुष्यंसनी, कूठे, पाखणडी, दुप्ट लोगों के धर में बच्चा 
अच्छे संस्कार कैसे पा सकेगा ? अतणव बच्चे को अच्छा बनाना हो तो 

अपने को अच्छा बनाना चाहिए। 

यदि हमने मनुष्य के जीवन के लच्य को और उसके मर्म को श्रच्छी 

तरह समम लिया है तो हमे बच्चे की शिक्षा-दीत्ा ओर पालन-पोषण मे 
कठिनाई न होगी । मनुष्य का लक्ष्य एक है---पूर्ण स्व्रतन्त्रता । उसीकी 

तरफ हमें बच्चे की प्रगति करना है । उसके कपड़े-लत्त, ग्वान-पान, ग्येल- 
कूद, पढ़ना-लिखना, सोना-बैठना, सब में इस बात का पूरी तरह भ्यान 
रखभा होगा । घर में सादगी, स्व॒च्छुता, सुघड़ता, पविन्रता की बृद्धिजिस 

तरह हो वही उपाय हमे करना चाहिए । माता का दूध बच्चे का सर्वो- 

्तम आहार है। मां का दूध बन्द होने के बाद उसे सादे और सास्विक 
किन्तु पौष्टिक आहार की आदल डालनी चाहिए । सफाई ओर सुघड़ता 

का पूरा ध्यान रहे | दांत, नाक खूब साफ रहे । कपड़े शोर शरीर की 

सफाई भी उतनी ही आवश्यक है । सुबह-शाम प्रार्थना करने की आदत 

डालनी चाहिए । अपनी चीजें सँभाल कर और नियत स्थान पर रखना 
सिखाना चाहिए । ऐविद्दासिक, राष्ट्रीय और देवी पुरुषों के चित्र और 
बैसे ही खिलौने उन्हे देने चाहिए । कहानियों और भ्रच्छे-अच्छे भजलनों 
तथा गीतों द्वारा उसका घरिश्र बभाने का ध्यान रखना चाहिए। कोई 

गुप्त बात अथवा अश्लील कार्य बच्चे के सामने न करना चाहिए । बच्चो 

की शिक्षा के सम्बन्ध में विशेषज्ञों द्वारा निमित साहित्य मात्ता-पिता को 

अवश्य पढ़ लेमा चाहिए । 

बालक प्रकृति का दिया हुआ खिलोना, धर का दीपक और समाज 
की भ्राशा होता है । इसलिए उसके श्रति सदा प्रेम का ही बरताव करना 

जाहिए । मारने-पीटने से उल्टा बालक का बिगाढ होता है। बालक के 
साथ धीरज रखने की जरूरत है। जब हम नतीजा जरूदी निकालना 
चाहते हैं, या बच्चा हट पकड लेता है तभी हम धीरज स्थो बैठते हे और 

डसे मारने पीटने लगते हं । हमें इस प्रकार अपनी कमी की सजा बच्चे 
को न देना चाहिए । यद्यपि सभी बच्चो में एक ही ग्राप्मा की ज्योति 

जगमगाती हैं और उसकी कोशिश बन्धन को तौडकर आजादी की और 
है तथापि हमें बच्चे की स्वाभाविक और आनुवंशिक प्रवृत्ति समझने की 
चअष्टा करनी चाहिए । आत्मिक अंश के साथ अनेक संस्कार मिलकर बच्चे 
का स्वभाव बनता है। उसकी चित्त-प्रद्सि जिधघर हो उधर ही का मार्ग 
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उसके लिये सुगम कर देना अभिभावकों का काम है. इसका यह अर्थ 
कदापि नही है कि हम उसको बुरी प्रवृत्तियों को बढ़ावें । कोई बालक 

भावना-प्रधान होता है, कोई बुद्धि-प्रधान; किसी का मन पदने-लिखने मे 
अधिक लगता है, तो किसी का खेलकूद में । यह जरूरी नहीं कि बच्चे 
को हस सर्देब अपनी इच्छा के अनुसार चलाथें। उसे उसकी स्वाभाविक 

सत् प्रदृत्ति की ओर बढ़ने दें--सिर्फ हम उतनी ही रोक-थास करते रहें 
जितनी उसको कुप्रबृत्ति की ओर से हटाने के क्षिण झाषश्यक है । बच्चे 
के लिए हर आवश्यक सामग्री के चुनाव में हम पूरी सावधानी से काम 
ले । अनियम ओर स्वेच्छाचार से उसे बचाने का उद्योग करें । ऐसे खेलो 

की आदत डालें जिससे उसका शरीर गठीला हो भौर मन पर धघ्छे 
संस्कार पढ़ । देशभक्ति, मानव-सेवा, नीति श्रौर सदायार-सम्बन्धी 

श्लोक, भजन, बोध-वचन उसे कंठस्थ कराना चाहिए। अश्रपने कुल्न, समाज 

और देश या राष्ट्र की परम्परा तथा संस्कृति का ज्ञान उसे बचपन से ही 
प्रसंगानुसार कराने रहना चाहिए। जीवन-चरिश्रो का असर बालक के 
हृदय पर बहुत द्वोता है। इसलिए देश विदेशों के उत्तम ओर वोर-पुरुषो 
के चरिश्र उसे अवश्य सुनाने चाहिए। भूतप्रेत श्रादि की डरावनी बातें 
कहकर बच्चे के हृदय को निबेल्ल न बनाना चाहिए । बच्चा यदि डर से 
कोई काम करता हो तो इसमें बच्चे की किसी प्रकार उन्नति नहीं है । 
दब्यू बालक घर, कुहुम्ब, समाज सबके लिए शर्म है। भ्रभिभावकों की 
सदा यह इच्छा रहनी चाहिए कि हमारा बालक इससे बढ़कर निकले । 

वीर और सेवा-परायण बालकों के चरित्र भी सुनाने चाहिए। जबतक 
खिग ज्ञान न होने लगे तबतक लशके-लड़कियों को साथ रहने और 
खेलने में हर्ज नहीं है । हठी बालक से घवराना न चाहिपु | बोदे बाकक 

की अ्रपेक्षा हठी बालक अ्रच्छा होता है| श्राज्ञाओं ओर नियमों का पावन 

बच्चों पर लादना नहीं चाहिए | किन्तु वह नियम-बद्ध भौर आश्ञापालक 
हो, इस ओर ध्यान देना चाहिए । हमारे घर का जीवन भी ऐसा होना 

चादिए कि बच्चा खुद-ब-खुद नम्र ओर सभ्य बनता जाय । अपनी जरूरत 

के हर कास को खुद करने की आदत बच्चे को ढालमी याहिए्। भ्रपनी 

अपेक्षा अपने सहवासियों का अधिक खयाल करने की शिक्षा बालक को 

सदैष देनी चाहिए । 
बालक मानव-जीवन की ज्योति है, इसलिए, जीवन-संधर्ष में पढ़ने 
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के पहले ही, उसे भ्रावश्यक रूप से तैयार करना अत्येक माता-पिता और 

झ्रभिभावक का परम धरम है 

११ : सार्थक जीवन की शर्ते 
अब जीवन को सार्थक बनाने बालो शर्तों को जान लेना जरूरी है | 

पहले तो हम यह भ्रच्छी तरह समर लें कि जीवन का अन्तिम लच्ष्य- 

सर्वोच्च अ्रादर्श--क्या है इसके बाद हम यह सोचे कि जीवन के विकास 

पथ में आ्राज हम किस मंजिल पर हैं। तभी हम अपना कार्यक्रम बनाने मे 

सफल हो सकेंगे | श्रपने भ्रन्तिम लक्ष्य के अ्रनरूप कोई निकटवर्ती जीवन 

साध्य हमें निश्चित कर लेना चाहिए | वह ऐसा हो जो हमारी रुचि और 

प्रज्तत्ति के अनकूल हो । फिर हमें तत्सम्बन्धी अपनी योग्यता और 'भअपू- 

ता का विचार करना चाहिपु और फिर अषूर्शता की पूर्ति का उद्योग 

करना चाहिए। साथ ही हमें अपने दैनिक जीवन के कार्यक्रम की उचिन 

व्यवस्था करनी चाहिए । 

कार्यक्रम भी दो प्रकार का हों सकता है--एक तो व्यक्तिगत, दूसरा 

सामाणिक । व्यक्तिगत में सिर्फ इतना ही विचार करना काफी होगा कि 

हमारे घर की स्थिति कितनी अनुकूल भ्ौर कितनी प्रतिकुल दे । सामा- 

जिक कार्यक्रम की श्रवस्था में सामाजिक स्थिति का भी हिसाब लगाना 

होगा। किसी कार्यक्रम का निश्चय करने के पहले हमें इस बात का विचार 

करना चाहिए कि इसका असर मुझ पर, सामने वाल्ते पर, मेरे कुढुस्व, 

समाज '्ौर राष्ट्र सथा उन्तकी ध्यवस्थाओं पर क्या होगा ? यदि कार्य 

ऐसा हो कि अकेले मुके तो लाभ हो; पर शेष सबको द्वानि, तो उसे 

स्याज्य समझना चाहिप् | छोटे और थोड़े लाभ को बढ़े लाभ के झागे 

छोड़ने की प्रवृत्ति रखनी चाहिए । यदि अपना और कुट्म्ब का लाभ हो 

किन्त समाज और देश का अदहित होता हो तो उसे छोड़ देना चाहिए । 

हसके विपरीत यदि समाज और देश का हित होता हो तो अपनी भर 

कुटुम्ब की द्वानि को मंजूर करके भी उसे करना चाहिए । 

हमारी अपूर्णता दो प्रकार की हो सकती है--विशवार या बुद्धि 

संबन्धी और भौतिक सामग्री-संबन्धी । ज्ञान-सस्बन्धी हो तो अपने से 

झधिक योग्य और अनुभवी ब्सक्ति को पथ-द्शक बनाना चाहिए । भौतिक 

समभक््री में धन, जन, और अन्य उपकरणों का सामवेश द्वोता है। घंन 

प्रधानतः घनियों से मिज्ञ सकता है। सहायक शारम्भ में अपने कुद्धम्ब, 
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मित्र-संडल और सहयोगियों में से मिल सकते है। उच्च चारिश्य सब 

जगह हमारी सद्दायता करेगा । यदि चारिध्य नहीं है तो घनियों की 

ख़ुशामद करनी होगी । खुशामद हमें शुरू में ही गिरा देगी। जिस 

अन्तिम लक्षय की साधना के लिए हमने कदम बढ़ायाहै उससे हमारा मुंह 
मोड़ देगी । ख़ुशामद के लिए मिथ्या स्त॒ति अनिवाय है । तरह हमें सत्य 
से दूर ले जायगी भ्रौर बल तथा प्रभाव तो सच्चाई में ही हैं । अतः धन 
प्राप्त करने के लिए हमें सब से पहले सच्चाई का आश्रय लेना होगा। 

जन प्राप्त करने के लिए प्रेम, समता, उदारता और क्षमाशीलता जरूरी 
है। “मुझे किसी की परवा नहीं” ऐसी मनोबृत्ति से जन नहीं जुट सकते । 
जन जुटाने में हमे उल्टा सौदा न कर लेना चाहिए। सिद्धांत, आदर्श 

झौर मनोब्ृत्ति की एकता जितनी ही श्रघिक होगी उतनी ही सहयोगिता 

स्थायी भौर सुखद होगी । 
धन-जन आदि सामग्री प्राप्त कर लेना तो फिर भी आसान है; 

परम्त उनको संग्रह कर रखना सौर उनका डचित उपयोग करना बडा 
कटिन है । खुशामद, बाहरी भ्रलोभन से धघन-जन सामभ्री जुट तो सकती 
है; किंत संचित मह रह सकती । यदि केवल स्वार्थ हमारा उद्द श होगा 

तो भी वह घर झराई सम्पद चली जायगी । दममें जितनी ही निस््वार्थता 
और सचाई होगी उतनी ही यह सम्पद टिक रहेगी । सचाई के माने हैं 
डच्चार और झाचार की एकता । उचित उपयोग के लिए बुद्धि-बस की 
आवश्यकता है। मानवी स्वभाव का शान, समय की परख, समझाने 

की शक्ति, तात्कालिक आवश्यकता की सूक, सरस और मीठी वाणी 
इसके लिए बहुत जरूरी है | प्राप्स धन-जन और अपनी बुद्धि के डचित 

उपयोग से हम अपना कार्य भी साधते हैं और उसके द्वारा प्राप्त अनुभव 
से अपनी अपूर्णता भी कम करते हैं। 

इसके अतिरिक्त शरीर, मन और बुद्धि-सम्बन्धी गुगों की आवश्य- 
कता तो हई है। यदि हम अपने अन्तिम लक्ष्य और लिकटवर्ती ध्येथ को 
ठीक कर क्ष॑ और सदा इस बात का ध्यान रखते रहें कि हम सीधे अपने 

क्षक्ष्य की ओर द्वी जा रहे हैं तो हमें मपने आप सूकता जायगा कि इसे 
किन-किन शारीरिक, मानसिक और आत्मिक गुणों के प्राप्त करने की 
आवश्यकता है। अन्तिम जक्य तो मनुष्यमान्न का 

या मुक्ष्ति अर्थात् पूर्णा स्वतंत्रता । फर्ज कीजिए कि 2 ने अपने ', 
लिप यद्द तम किया कि भारत के लिए पूर्ण | थस्वर्तंजता |; 
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प्राप्त करला उसका नजदीको लच॒य है। हस लक्ष्य को प्राप्त करके 

वह अन्तिस लक्ष्य पूर्ण आत्मिक स्वतंत्रता को पहुँचना चाहता है, 

तो सबसे पदले वह इस बात का दिचार करेगा कि उसके स्त्रराज्य-प्राप्लि 

के साधन ऐसे हों जो उसे आत्निक स्वतंत्रता से पराइमुख न कर द। 

यदि आस्मिक स्वतंत्रता उसके इष्टि-यथ से अलग नही है तो वह फौरन 
इस निर्णय पर पहुँच जाग्रगा कि भारतीय राजनैतिक स्वतंत्रता का पथ 
उसकी आत्मिक धवतंत्रता के पथ से भिन्न नहीं हो सकता । यदि इस बात 

में कोई गछतो नहीं है कि मनुष्य का अंतिम लक्ष्य धूर्ण आत्मिक स्वाधी 
नता है तो फिर प्रस्येक भारतीय का मनध्य होने के नाते वही अन्तिम 

लक्ष्य हैं शोर इसल्षिए उसकी राजनतिक स्वाधीनता का पथ अश्रात्मिक 

स्वराधीनता के ही अनुकूल होंगा । आन्मिक स्वाधोनता के लिए सत्र से 

जरूरी बात है सनप्य में सच्चाई का होना । सच्चाई के दो मानी है--- 

एक सो सच्चाई का ज्ञान ओर दूसर उसका दृदता से पालन करने को 

व्याकुलता । यह सच्चाई अ्नष्य की गति को रुकने नहीं दती और टीक 

लक्ष्य की श्रोर अचूक ले जाती है । यही गण राजभतिक स्वतंत्रता के 

लिए भी झानिवार्य हैं । क्योकि अल जो कुछ है वह सच्चाई से ही है । 
कहते है--सांच को आंच क्या ? कृठ श्राखिर के दिन चल्लता है ? कूटे 
आदमी से लोग डरते है, प्रेम नही करते । राजनैतिक और आत्मिक 
दोनी स्वतंत्रताओं के लिए एक जरूरी बात यह है कि मनुष्य दूसरों 
के साथ अपने संबंध को स्थिर करे। डसे दूसरों के संपर्क मे आना पढ़ता 
है; उन्हे काम देना लेना पड़ता है । यह सम्बन्ध जितना ही अधिक मधुर 
प्रममथ और सुखदायी हो उतना ही जीवन और जीवन की प्रगति 
सुखमय, निश्चित ओर शीघ्र होगी । दूसरों का दुःसख्व न देते हुए काम 
करने की प्रवृत्ति रखना इसके लिए बहुत आवश्यक है । खुद कष्ट उठा लो 

पर दूसरों को कष्ट न होने पावे --इस भावना का नास है आंदसा । यह 

अहिंसा हमारे पारस्परिक व्यवद्दार को शुद्ध, स्थिर और परस्पर सहायक 

बनाती है। यद्द सस्य का ही प्राथमिक व व्यावहारिक रूप दहै। अपनी 
इष्टि से, अपनी अपेक्षा से जिसे सत्य कहते हैं, दूसरे की अपेक्षा से बह 
अहिंसा कहा जाता है | सत्य का प्रयोग जब दूसरे पर करते है तो वह 
अहिंसा के रूप में बदल जाता है । इस तरह क्या आह्मिक स्थाधीनता 

ओर क्या राजनैतिक स्थतंत्रता दोनों के लिए सत्य और अहिंसा ये दो 
गुण प्रस्येक मनष्य मे और इसलिए प्रत्येक भारतीय से अनिवायं हैं। 
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जितना ही इनका विकास हमारे अन्दर अधिक होगा उतने ही हम दोषों 

प्रकार की स्वाधीनता के निकट पहुँच्गे । यह सोचकर गोबिन्द निश्चय 
करता है कि में सत्थ ओर अ्हिसा का पालन करू'गा। ये तो हुए स्व- 

प्रधान मानसिक और आस्मिक गृण । दोनो स्वाधीनताझो के लिए मनप्य 
में कठोर और झूदुल दोनों प्रकार के गुणों के उठय की शआआपयश्यकता है। 

पिछले भश्रध्याओ में हम यह देख ही चुके हैं कि क्षमा,दया, तितिक्षा, 
डदारता, शान्ति आदि रूदुल युण हैं ओर पुरुषार्थ, पराक्रम, शूरवीरता, 
तेजस्विता, निर्भयता, साहस श्रादि कठोर गुण है । समस्त कठोर गुणों 
का समावेश सत्य में और म्दुल गुणों का अहिसा में हो जाता हैं। एक 
ओर से सत्य का आग्रह रखने का ओर दूसरी ओर से अहिसा के पालन 

का आप प्रयरन कीजिए तो मालूम होने लगेगा कि आपमें कठोर और 
झुदुल दौनों प्रकार के गुणों का विकास हो रहा है---एक ओर आपका 

तेज श्रबाध रूप से बढ रहा है और दूसरी ओर सहवासियों म॑ आपके 
प्रति प्रेम और सहयोग की मात्रा बढती जा रहो है । सत्य अ्रपने स्व॒त्थ 

की गेरंटी है श्रीर अहिसा दूसरे को डसकी स्वस्व-रक्षा का आश्वासन देसी 
है । सत्य जब व्यावहारिक रूप मे अहिसा बनने लगता है तब कोशल या 
चात्ुरी की उन्पक्ति होती है । जश्न मजुप्य को यह सोचना पड़ता है कि 
एक ओर मुझे सत्य से डिशाना नहीं है, दूसरी ओर दूसरे को कष्ट पहुँचने 
नहीं देना है, किन्तु यह बात तो दूसरे से कहनी था करा लेनी है तो झब 
ऐसी दशा में किस तरह काम किया जाय ? इसका जो उत्तर डसे मिलता 

है या जो रीति उसे सूमती है उसीकों व्यावहारिक भाषा में कौशल या 

चातुरी कहते हैं । सत्य और श्रहिसा की रगड से यह पैदा होती है । 
भूट, बनावट, मककारी से भी चतुराई की जाती है, किन्त असली हीरे 

और नकली हीरे में जो जो भेद होता दे वही इन दोनों प्रकार के कौशल 
में होता है । एक जबानी, ऊपरी और दिखाने के लिए होता है; वूसरा 
हृदय की संस्कृति का फल होता है | सत्य ओर अहिसा के मंथन से णक 
और मानसिक गुण बढ़ता हैं वह है बुद्धि की तीदणता । सत्य ओर अहिसा 
के पथिक को कदम-कदम पर सोचना पड़ता हैं । पेचीदगियों में से रास्ता 
निकालना पडता: है । इससे उसको अञजा तीर्षण होती है । 

अब रही शारीरिक योम्यता । सो यह उचित खान-पान, व्यायाम 
श्रादि से प्राप्त हो जाती है । परिमित आहार श्रौर नियमित व्यायाम 
निरोगता की सब से बढ़ कर औषधि है | दूध से बढ़कर पौष्टिक, नींद से* 
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बढ़कर दिमाग को ताकत पहुँचाने वाली वस्तु और दूर तक धूमने से बढ़ 
कर मन्दाग्नि को दूर करने का उपाय संसार में नहीं है । व्यायाम जहां 

तक हो स्वाभात्रिक ओर उत्पादक हो । 

इसके बाद गोविन्द यह चुनता है कि स्वतन्त्रता की प्राप्ति के लिए 
में किस काम को अपनाऊं ? श्रपनी रुचि और योग्यता को देखकर बह 
किसी एक काम को लेता है ओर उसमें अपनी सारी शक्ति लगा देता है। 
घन-जम लाता है, आवश्यक जानकारी प्राप्त करता है ओर उसे पूरा करता 
है । प्रस्येक काभ की योग्यता ओर आवश्यकता का वह विचार करता हैं। 

फर्ज कीजिए, उसके सामने दो काम आते हें---एक विधवा-विवाह और 
दूसरा अस्पृश्यता-निवारण । वह अस्टृश्यता-निवारण को चुनता है । 
क्योंकि विधवा-विवाह के बिना भारत की आजादी उत्तनी नहीं रुकती 
जितनी अछृतपन के कारण रुक रही है । इस तरह वह अपने जीवन की 
हर एक सांस में यह विचार करेगा कि कौन से काम करू जिनसे स्वा- 
घीनता जल्दी से जल्दी आवे | अनुकूल क्रार्मो को, गुणों को, शक्तियो को 
वह अपनावेगा; प्रतिकुल को छोड़ेगा, या अ्रनुकूलता में परिणत करने को 
ड्शोग करेगा । जब जीवन के प्रस्थेक छोटे काम में भी वह इस दृष्टि से 

काम लेगा तो उसे दीस्ब पढ़ेगा कि सामान्य व्यवहार में न-कुछ भोर छ4 

दिखाने वाले काम, विचार, व्यवद्दार भी कितने महत्वपूर्ण हैं और मलुष्य 
को फितना सम्हलने की, जागरूक रहने की ओर सारासार-विचार करने 

की श्रावश्यकता है । वह हर एक बाल की जड़ तक पहुँचने की कोशिश 
करेगा--और किसी स्रीज को जड़ से ही बनाने या बिगाड़ने का उद्योग 
करेंगा । ऊपरी इलाज से उसे सनन््तोष न होगा । यह बृति उसे गम्भीर, 

घीर और निश्चयी बनावेगी, भोर अन्त को सफलता के राजसार्म पर का 
रक्खेगी । 

जीवन को सार्थक बनाने को प्रायः सब शर्तें यहां ञआा गई हैं। अब 
हम यह देखें कि मनुष्य क्या धोने चला था और क्या दो गया है ९ 
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मलुष्य जन्मतः स्वतंत्र है। जिन संस्कारों को लेकर वह जम्मा है, 
जिन माता-पिताओं के लालन-पालन ने उसे परवरिश किया है, जिम 
मित्रों, कुुम्बियों और गुरुजनो ने डसका जीवन बनाने में उसे शिक्षा- 
दीक्षा. सुमति और सहयोग ठिया है, उनके प्रति अपने बन्धनों और 
कक्तब्यों को छोड़कर कोई कारण ऐसा नहीं है जिससे वह अपनी इच्छा 
आर रुचि के प्रतिकूल किसीके अधीन बनकर रहे । संसार मे कोई 

शक्ति ऐसी नहीं है, जो उसे दबाकर, श्रपना दास बना कर रख सके | 
यदि सनुप्य आज हमें किसी व्यक्ति, समुह, प्रथा या नियम का गुसाम 
दिखाई दे रहा हैं, तो यह उसकी अपनी करतूतो का फल है, उसकी 
त्र टियों, दुगु णों, कुसंस्कारों का परिणाम है। श्रन्यथा वयस्क-बालिग- 
होते ही वह अपनी रुचि, अपनी इच्छा, अ्रपने आदर्श और उद्देश के 

अनुसार चलने के लिए पूरा स्वतंत्र है । आरम्भ में मनुष्य स्थतंत्र ही 

पैदा हुआ था। किन्तु उसके स्वार्थ-भाव ने, उसके भेडियापन और शोषण- 
बृसि ले, डे स्वासी ओर दास, सम्पन्न और दीन, पीड़क और पीड़ित, 
इन दो भागों से बांट दिया है । पशु के मुकाबले में जो भ्रनस्त शक्तियां 

मनुष्य को मिली है, उनका परिणाम तो यह होना चाहिए थ्रा कि वह 
हर अथ में पशु से ऊंचा, बली, पत्रित्र और रक्षक साबित हो, किन्त॒ 
पूर्वोक्त दो चुराइयों ने कई बातों मे उसे पशु से भी गया-बीता बना दिया 

है । एक पशु दूसरे पशु को श्रपना गुलाम बनाने को कल्ना में इतना 

निषुणा कहां है ? इतने वैज्ञानिक और सभ्य तरीके से दूसरे पशु को हृडप 
जाने, फाड़ खाने के लक्षण उनमें कहां मिलसे हैं ? परन्त मजुध्य ने अपनी बुद्धि- 



३० स्वतन्त्रता की ओर 

जो पशु को प्राप्त नही हैं---झोर पुरुषाथे का ऐसा दुरुपयोग किया है कि 
आज वह खुद ही श्रपने बनाये जाल मं फंस कर उसमें से निकलने के 

लिए बुरी तरद् छुटपटा रहा है । उसने जो समाज और शासन का ढांचा 

खड़ा किया है---समय-समय पर जो कुछ परिवर्तन उसमे करता रहा-- 
बह यद्यपि इसी उद्देश से था कि मनुष्य स्वतंत्र और सुखी रहे, किन्त 
कुबुद्धि ने उसे श्रच्छे नियमों, तथा सतप्रणालियों का उपयोग, एक का 
स्वामित्व और प्रभुता बह्ने में तथा दूसरे को सेवक और रंक बनाने में 
करने के लिए विवश कर दिया । उसने स्वतंत्रता के शरीर को पकड़ 

रक््खा, पर आत्मा की उपेक्षा की ओर उसे स्थो दिया । स्वतंत्रता के कषेन्र 
में उसने ऊंची-से-ऊंची उड़ाने मारी, श्नन्त शक्तियों की, पूर्णता या पूर्ण 
विकास तक की करुपना उसने कर डाली, फिर भी आज हम उसके अधि- 

कांश भाग को पीड़ित, दलित, दीन, दुखी, पतित और पिछड़ा हुआ 
पाते हैं। पशु स्वतंत्र है, गुलामी उसे यदि सिस्षाई है तो मनुष्य ने ही । 
इसमें मनुष्य हीं उसका गुरु ओर स्वामी है । मनुष्य चढने की धुन मे, 
चढ़ने के भ्रम में ऐसा गिरा कि केवल पशु-पत्ती ही नहीं खुद अ्रपनी जाति 
ओऔर अपने भाइयों को भी गुलाम बना के छोड़ा । श्राज व्यक्ति, समूह और 

जातियां दूसरे को अपने छल, यल और शोषण के बदौलत अपना 
वास और दबा हुआ बनाकर उस पर गर्व करते है,मूछें मरोइते है, अपना 
गौरव समझते हैं !! यह पतन मनुष्य ने खुद ही अपने हाथो कर लिया 

है-- 'जिसकी लाठी उसकी सैंस” के नियम को इसका श्रेय है । स्वतं- 
ब्रता के वास्तविक रूप को उसने भुला दिया । अपने असली रूप को 
चह भूल गया । अपने गन्तव्य स्थान का भान उसे न रहा । स्वतंत्र 
उत्पन्न होकर वह चिरस्थायी सुख की शोध में चला और मन॒ष्य-जाटि 
को पीड़क और पीड़ित दो भागों में बांट दिया। उसकी बुद्धि और साधना 
ने उसको सुख, शान्ति श्रोर आनन्द के धाम तक पहुंचा दिया था; किन््त् 
अपना ही भल्ता चाहने, अपनी हीं। रोटी सेक लेने, और देसंर को परोसी 
थाली को खुद छीनकर खा जाने की प्रवृत्ति ने आज उसे अपने ही मुट्ठी 

भर भाईयों का दास बना रक््खा है ! जो रुवतंत्रता का प्रेमी था, साधक 

था, व्यक्ति रूप में उसका उपभोग भी करता था, वही जालिम और सज- 
लूम, दास और प्रभु के टुकड़ों मे बंट गया । मुट्ठी भर लोग स्थतंत्रता 
के नाम पर स्वतंत्रता के लशे में, अपने करोड़ो भाहयों का खून चुसते हैं, 
उनकी कमाई पर युलचर्रें उड़।0 है, अपनेकों बड़ा, ऊंचा, श्रेष्ठ समझ 
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कर उन्हें होन, गिरा और हेय समभने में अपने बड॒ुप्पम, उच्चता और 
श्रेष्ठता की शान मानते है। इसका मूल कारण यही है कि उसने स्थ- 
तंत्रता से तो प्रीति की, पर उससे ऐसा चिपटा कि उसे भी अपने अधीन 

बन। डाला ! अपनी प्रियतसा के बदले उसे पदांकित दासी बना डाक्षा !! 

श्र्थात स्वतंत्रता को तो उसने थोड़ा-बहुत समका, पर उसकी रक्षा भौर 
उसके स्वरूप की सच्ची रूांकी बहुजन-समाज को कराने के उद्देश से 
ही सही, कुबुद्धि, स्वार्थभाष, शोषण-बृसि ने उसे अपने भाइयों का 
सेवक, सखा, मित्र बनाने के बदले स्वामी, पीड़क ओर जबरवस्त बना 
दिया । स्वतंत्रता का बह इच्छुक रहा और है, पर उसके पूर्णा और असली 
स्वरूप को भूल गया, दूसरे भाई के प्रति अपने ब्यवहार-नियम और 

कर्च॑ब्य को बिसार बैठा, जिसका फल यह हुआ कि झ्राज उसे अपने ही 

पर घृणा हो रही है । यदि मनुष्य आज अपनी ऊपरी तड़क-भड़क के 
अन्दर छिपे गन्दे ढांचे को देखे, अपने कुद्र ममोभावों को जांचे तो, उसे 

अपना वर्तमान जीवन भारतभूत होने लगे, अपने पर गव॑ और गौरब 

होने के बदले शर्म शोर ग्लानि से उसका सिर नीचा होने लगे। अरे, यद्द 
अमरता का यात्री किस अन्धे कुए में जा गिरा ? अपने भाइयों को, 
जद्घधार करने का टिकट देकर, सारे जहाज को ही किस विकट रेते में फंसा! 

मारा ? मनुष्य, क्या तू अपनेको पहचान रहा है १ सच्ची स्वतंत्रता की 

याद तभे है ? अपने चलने झौर जाने के मुकाम का खयाल तुझे है ! 
इस समय किस जगह ओर कहां जा रहा है--इसकी सुध तुझे हे क्या 

तू चेतेग। ? सुनेगा ? जागेगा ? सोचेगा-सम्हालेगा ? अपने को और अपने 
भाइयों को अपनी गुलामी के अ्रन्धे गइठे से निकालेगा और उन्दे क्षेकर 
झागे दौढ़ेगा ? 

२ ; सामूहिक-सतंत्रता 
सनुष्य स्वतंत्र जन्मा तो है, उसे स्वतंत्रता परमप्रिय भी है, किन्त 

उसने उसकी असलियत को भला दिया है, खो दिया है । एक मनुष्य 
महज अ्रपनी ही स्वर्तत्रता का खयाल करता हैं, दृसरोंकी का नहीं; यदि 

करता भी है तो अपनीका अधिक, दूसरोंक्री रा क्रम | एक तो उसने 
श्राधी स्वतंत्रता को पूरी स्वतंत्रता समझ रक््खा है, दूसरे सामूद्दिक रूप 
में स्वतंत्रता की पूरी ऊँचाई, पूरी दूरी तक नहीं प्रहुँच पाया है, या 
पाता है; तमास किरणों-सद्दित स्वतंत्रता का पूरा दर्शन वह नहीं कर 
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रहा है, या उसके पूरे वेभव और स्वरूप से दूर रद्दता है । सच्ची स्वतं- 
श्रता यह है, जो अपना तथा दूसरों का समान रूप से खयाल और 
लिहाज रक््खे । जो अधिकार , सुविधा या सुख में अपने लिए चाहता 

हैं बह में औरों को क्यों न लेने वृ” ? यदि खुले या छिपे तोर पर, जान 
में बा अनजान मे, में ऐसा नहीं करता हूँ, तो अपनेको सच्ची स्थतंश्रता 
का प्रेमी कैसे कह सकता हैं? मनष्य अकेला नहीं है । उसके साथ उसका 

कुटुम्ब, मित्रमएडल और समाज जुड़ा हुआ्ा है । संन्यासी हो जाने पर 
भी, जंगल में घूनी रमाने पर भी, वह समाज के परिणामों, प्रभावों भौर 
उपकारों से अपनेको नहीं बचा सकता । जबतक एक भी मनष्य उसके 

पास झाता हैं, या आ सकता है, समाज की एक वस्तु, घटना या भावना 
उसतक पहुँचती रहती है तबतक वह उसके प्रभावों से अपनेकों सामा- 
न््यत: नही बचा सकता । अतएव अपने हित, सुख ओर आनन्द का 

स्वयाल करने के साथ ही उसे दूसरे के हित, सुर्य ओर आ्रानन्द का भी 

खयाल करना ही पड़ता है और करना हीं चाहिए । श्रतएव बह महज 

झपभी परलंत्नता की बेडियां काट कर खामोश नहीं बैठ सकता। अपने 
पड़ासियों का भी उसे खयाल रखना होगा। जो मनष्य अपनी स्वाधी- 
नता का सवाल जितना ही हल कर चुका होगा वह उतना हीं भ्रधिक 
दूसरों को स्वाधीनता दिलाने में, या उसकी रक्षा करने में सफल होगा 

और उस मनृष्य की अपेक्षा जो बेचारा अपने ही बन्धनों को काटने में 
लगा हुआ है, इसपर इसकी अधिक जिम्मेबारी भी है। यह एक मोदी 
सी बात है कि जिसके पास अपना काम शेष नहीं रह गया है वह दूसरो 
का काम कर दे, जो कि उससे कमजोर, या पिछड़े हुए है। इस प्रकार 

दूसरों की सहायता या सेवा करना मनुष्य की एक स्वाभाजिक ओर उन्नत 

भावना है, जो कि मनुष्य की पूर्णता की इद्धि के साथ ही उसपर उसकी 
अधिक जिम्मेवारी डालती जाती हे । 

इस तरह एक तो हमने स्वतंत्रता के अधकचरे रूप को देखा है और 
दूसरे खुद उससे लाभ उठाने की अधिक चेष्टा की है, दूसरों को उसका 
लाभ लेने देने या पहुँचाने की तरफ हमारी तवज्जो कम रही है ! यही 

कारण है, जो समप्य-जाति सच्ची और पूरी स्वतंत्रता से अभी कोसों 
और बरसों दूर है । यदि सनुप्य अपने जीवन पर दृष्टि डाले तो उसे पता 
लगेगा कि आज यह स्वतंत्रता का प्रेमी बन कर, समाज या देश में नहीं 

रद्द रहा है, बल्कि धन, सत्ता, पिद्वत्ता, पंशोच्चता या परम्परागत बड़- 
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प्पन के बदोलत इनके प्रभावो से लाभ उठाकर वह दूसरों को दबाने का 
कारण बन रहा है। मेरी पत्नी यह मानती चली आई है कि पति तो 
भला बुरा जैसा हो पति-देव है; उसका कहा मुझे मानना ही चाहिए, 
उसका आदर मुझे करना ही चाहिए । बेटा-बेटी शोर नोकर-चाकर भी 

यही सुनते, देखते और समझते चले आए है कि बड़ो का, बुजुर्गों का, 
मालिक का हुक््स बजाना हो वाहिए; उनके सामने उनका सिर सदा झुका 

ही रहना चाहिए । प्रजा को यह सिखाया ही गया है कि वह राजा या 

शासको के रोब को माने हो---उसके अन्तर क विकास की पुकार के बिप- 
रीत भी बह शासन और सत्ता के सामने सिर क्रुकाये ही । पर में पूछता 
है कि क्या यह हमारे लिए---सच्चे मनुष्य के लिए---गारव ओर गर्व 

की बाल है ? दुस तरह सीधे या उलटे तरीका से बड़ाई, धन और अधि- 
कार पाना श्रथता उसके मिलने पर फूलना, इसमें कोन बड़ाई है ? क्या 
पुरुषार्थ है ? बढ़ाई और पुरूुषाथं, गर्व श्र गौरव की बात तो तब दो, 
जब मनुष्य इन साथनो के दबाव से नहीं, बल्कि अपने पूर्ण स्वतंत्रता- 
प्रेम के कारण दूसरों के हृदय पर अधिकार करले ओर उसे बनाये रक्खे। 
दूसरे मनुष्य उसके शारीरिक बल, बुद्धि-बेभव, धन-लोभ, कुल-गौरव 
या सत्ता-भय से दबकर नही, बल्कि उसके स्वतंत्रता-प्रम से डसकी पुष्टि 
करने वाले सदुग॒णों से प्रेरित, भ्राकर्षित होकर उसे चाहे, अपने हृदय 
में प्रेम ओर आदर की चीज बनाव, तो यह स्थिति अलबत्ता समर में 
आ सकती है । हसका गौरव ओर उच्चता तथा दोनो के सच्चे लाभ की 
कल्पना करके मन आनन्द से नाचने लगता है। उस समय प्रेम और 
आदर, सुख और शांति, प्रगति ओर उन्नति बनावटी, क्षए-स्थायी और 

ऊपरी नहीं बल्कि सच्ची, हार्दिक और स्थायी होगो । पर स्वतंत्रता के 
इस सच्चे लाभ को हम तभी पा सकते हैं, जब हम सच्चे श्र्थ में स्वत॑- 
त्रता की आराधना करें । जितना जोर हम अपनी स्वतंत्रता पर देते हैं, 
जितना ध्यान हम अपनी स्वतंत्रता का करते ओर रखते हैं, उतना ही 
दूसरों की स्वतंत्रता को निबाहने का भी रक््खें। अपनी स्वतंत्रता की 
प्राप्ति या रक्षा के लिए यदि आज हम तन, मन, धन सब स्वाहा करने 

के लिए तैयार हो जाते हैं, तो दूसरों को स्वतंत्रता दिलाने और 
उसकी रक्षा करने के लिए भी क्या हम अपनेको इतना तैयार पाते हैं ९ 
शकषक होने के बजाय हम उलटे आज दूसरों की, अपने से कम भाग्य- 

शाज्ञी या पिछड़े और गिरे भाईयों की स्वतंत्रता के भक्षक नहीं बन रहे 
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हैं ? इसलिए हमारा महज दूसरों की, अपने पड़ोसी की ,स्व॒तंत्रता का ध्यान 

रखने से ही काम न चलेगा। खुद अपनी स्वतंत्रता से श्रधिक महत्व 

दूसरों को, पड़ोसी की, स्वतंत्रता को देना होगा । ऐसा प्रयत्न करने पर 

हो वह श्रपनी स्वतंत्रता के बराबर उसकी स्वतंत्रता का ध्यान रख 

सकेगा। क्योंकि अधिकांश मनुष्य स्वार्थ की ओर अधिक और पहले भुकते 

है। इसलिए जरूरी है कि मनुष्य दूसरे का खयाल करने की श्रादत डाले । 
इतिहास में अपनी स्वतंत्रता की रक्षा के लिए लड़ने के सैकड़ों उदाहरण 
मिलते हैं । किनत ऐसे कितने सस्पुरुष हुए हैं, जिन्होंने महज दूसरों को 
स्वतंत्रता दिलाने के लिए बड़ी-बडी लड़ाइयां लड़ी है ? मनुष्य जाति 
अभी तक विकास-गार्ग में जिस मंजिल तक पहुँच चुकी है उसमें श्रभी 
इस विचार को पूरा मदस्व नहीं मिला है । इसलिए हमारी स्थघतन्त्रता 
की भावना अधूरी बनी हुईं है । इस अधूरी भावना ने ही साम्राज्यवाद 

को जन्म दिया है । यही स्वेच्छाचार और श्रत्याचार की जननी है । कपट 
नीति को भी पोषण बहुत-कछ इसीसे मिलता है। यदि मनष्य अपने 
से अधिक दसरों का खयाल रखने लगे, तो ये महादीष समाज से अपने 

आप मिटने लगें। फिर इस भावना की वृद्धि से सनलुष्य न केवल स्वय 

डम्नति-पथ में श्रग्मसर होता जायगा, बल्कि समाज को भी भागे बढ़ाता 
जायगा। न केवल उसके, वरन् सामूहिक द्वित के लिए भी हस भावना 
की पुष्टि आवश्यक है । 

३ ; शासन की आदर्श कल्पना 
स्वतंत्रता का या समाज-ब्यवस्था का सबसे बड़ा ओर प्रबल साधम 

शासन रहा है । अतएव पहले उसीका विचार करें । भनुष्य-जाति के 
विकास और हतिहास पर दृष्टि डालें, तो यह पता चलता दै कि आरम्भ 

में मनप्य का मानसिक ओर बोद्धिक विकास चाहे अधिक न था, पर वह 

निश्चित रूप में आज से अधिक स्वतंत्र था । ज्ञान, साधन और संस्कृति 
में चाहे वह पिछड़ा हुआ था; पर आज की तरह अपने भाइयों का ही, 

अपना ही इतना अधिक गुलाम न था ! जब तक वह अकेला रद्दा, अपनी 

हर बात में स्वतन्त्र था। जब उसने कुहुम्ब बनाया और जाति या समाज 
की नींव पड़ी, तब वह अनेक ब्यक्तियों के सम्यक और असर में आने 
लगा । पर शान और संस्कृति की कमी से आपस में झगड़े भौर ब॒राइयां 
पैदा होने लगीं एवं एक-दूसरे पर असर डालने लगीं। तब उसने इनके 
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निपटारे के लिए एक मुखिया बना लिया ओर उसे कुछ सत्ता दे दी । 
यही आगे चलकर राजा बन गया । इसने भरसक समाज के रक्षण और 

पोषण का प्रयत्न किया; पर बुद्धि के साथ-साथ मनुष्य में स्वार्थ-साधन 
और दुरुपयोग या शोषण-ब्त्ति भी खिलने लगी, जिससे राजा स्वेच्छा- 
चारी, स्थार्थ-साधक्र ओर मदान्ध होने लगे । शास्त्र ओर सेना-बल का 
उपयोग जनता को ऊँचा उठाने के बदले उसे गुलाम बनाये रखने में 

होने लगा । तब मनप्य में राजसंस्था के प्रति ग्लानि उस्पन्न हुईं और 

उसने राजसत्ता के बजाय प्रजासत्ता कायम की । वंशपरसम्परागत राजा 

मानने की प्रथा को मिटाकर उसने अपना प्रतिनिधि-मण्डल बनाकर उसके 

निवांचित मुखिया को वह सत्ता दी । पर मनुष्य के स्वार्थ-भाव ने इसे 
भी असफल कर डाला। एक राजा की जगह मनुष्य के भाग्य के ये अनेक 
ब्रिघाता बन गये । इन्होंने अपना गुट्ट बना लिया श्रोर लगे जनता 

को उसके भले के नाम पर लूटने और धोखा देने । तब मनुष्य फिर 
चौंका; अ्रब की उसने विचार किया कि समाज के इस ढांचे को ही बदल 

दो । ऐसा उपाय करो, जिससे मुटठी भर लोगो को ही नहीं बल्कि बहु- 

जन-समाज की बात सुनी जाय और उनका अधिकार समाज में तथा 
राज-काज में रहे । एक मुटठी भर लोगों के हाथों में अपनी भाग्य-डोर 
छोड़कर जिस तरह अब तक वह राजकाज से ब्ेफिक्र रहता था उसमें भी 

डसे दोष दिखाई दिया श्रार अब की वह खुद समाज-रचना और राज- 

संचालन में दिलचस्पी लेने लगा | पहले जहां वह स्वभावतः स्वतंत्र और 
स्वतंत्र-बृत्ति था, वहां वह अब ज्ञान-पूवंक स्व॒तंत्र होने की शुन मे लगा 

है। पहले जहां वह व्यक्ति! रहकर स्वतंत्र था, तहां भ्रब 'ससाज' बना कर 

स्वतंत्र रहना चाहता हैं । पहली बात बहुत आसान थी; दूसरी बड़ी 
कठिन है । किन््त उसका ज्ञान श्लोर संस्कृति उसको राह दिश्या रहे है 
ओर साधन एवं पीरुष उत्साहित कर रहे हैं। उसने देख लिया कि कुटुम्ब 

में जो सुम्ब, सुविधा और स्वतंत्रता हैं वह अब तक की हन भिश्न-सित्ष 
शासन-प्रणालियों ने समाज को नहीं दी । हसलिए क्यो न सारा समाज 

भी कौटस्बिक तस्त्रों पर ही चलाया जाय ? यदि कुटुम्ब में चार या दुस 

आदमी एक साथ सहयोग से रह सकते हैं, तो फिर सारा समाज अपने 

को एक बड़ा कुटुम्ब मान कर क्यों नहीं रह सकता ? इस तरह “बसुधैव 

कुटदुम्बकम्! की जो कल्पना अब तक मनुष्य के दिमाग और जीवन में एक 

ब्यक्ति के लिए थी उसे समाज-गत बनाने का ज्ञान उदय हुआ ओर उसके 
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प्रयोग होने लगे । श्राजकल रूस मे यह प्रयोग, कहते है, सफलता के 

साथ हो रहा है | सारा रूस एक कुट्म्ब मान लिया गया हैं और डसका 

शासन-सूत्र जनता के हाथो में है। श्रभी तो उन्हे कौटुम्बिक सिद्धान्त के 

विपरीत एक शासक-मण्डल--सरकार--ओऔर रक्षा के लिए शास्त्र तथा 

सेना रखनी पड़ी है, पर यह तो इसलिए और तभी तक जब तक कि 
सारे रूस में सामाजिकता के सच्चे भाव और पूर गुण लोगो मेन आ 
जावे । इस प्रकार होते-होते समाज के शासन का आदश यह माना जान 

लगा है कि समाज में किसी शासक-सण्डल की कोई जरूरत न रहना 

चाहिए, बल्कि बहुत-से-बहुत हो तो प्यवस्थापक-समिति रहे । वह जनता 

पर शासन न करे बल्कि उसकी अआवश्यकताओ की पूर्ति भर करती रहें, 

उसे आवश्यक साधन-सामग्री पहुंचाती रहे । श्रर्थात समाज से कोई 
एक या मुटठीभर व्यक्ति नहीं, बल्कि सारा समाज श्रपना राज या शासन 

आप करे--सब घर-घर के राजा हो जाय॑ । श्रभी कल्पना में तो यह 
शासनादर्श बहुत रम्य सुखदायी मालूम होता है, ओर असस्भव तो 

प्रयसन करने पर संसार में है ही वया ? किन्तु इस स्थिति को पाना, सो 
भी सामूहिक ओर सामाजिक रूप में, ह बरसो के लगातार सम्मिलित, 
सुसंगठित और हार्दिक “प्रयरनो की बात । 

२ ८ २८ भर 
समाज को सुस्यवस्थित और प्रगतिशील बनाने के लिए हिन्दुओं ने 

एक जुदा ही तरीका हू'ढ निकाला था। उन्होंने देखा कि सत्ता, धन, 

मान और संख्या ये चारों बल एक जगह रहेगे, तो उस अवस्था में 
मनुष्य की शक्ति ओर उसके दुरुपयोग का भय बहुत अधिक है। इस- 
क्षिए इन घारों को श्रलग-अलग बांट देना चाहिए। फिर जैसी मलुप्य 
की खासियत हो वैसा ही काम उसे समाज में दे देना चाहिए, जिससे 
किसी एक पर सारा बोरू न पड़े और समाज का काम बड़े सजे मे चल 

आय । उसने विचारशील, क्रियाशील, संग्रहशील और श्रम तथा संगठन- 
शोज्ष इम चार विभागों में समाज के लोगों को बांद दिया शौर उमके 
फारयों के. लिए. आवश्यक तथा मनोबृत्तियों के अनुकूल क्रमश: 

मान, सत्ता, धन और आसमोद-प्रमोद् ये पुरस्कार श्रथवा उसकी 

सेवा के प्रतिफल उसे देने की च्यवस्था कर दी । हम हिन्दू इन्हे ब्राह्मण, 

क्षत्रिय, बैश्य और शूद्ध के नाम से पहचानते हैं ओर इमके भिन्न-भिन्न 
कृत्तप्यों का ज्ञान भी आस तौर पर सबको दे | बुद्धि ओर विचार-प्रधान 
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होने के कारण बआह्यण सहज ही समाज का नेता बना; क्रिया और सत्ता 

प्रधान होने से क्षत्रिय शासक्र और रक्षक बना, संग्रह और घन-प्रधान 
है।ने के बदौलत वैश्य समाज का दाता और पोषक, तथा संख्या और 
संगठन-प्रधान होने के कारण शुद्ध समाज का सहायक और सेवक बन 

गया । इससे समाज में स्वार्थ साधने के चारों लाथन और बल अलग- 

अलग बंट तो गये, एक जगह एकश्र होकर या रहकर समाज को 

अव्यवस्थित करने या अपने पद और पुरुस्कार का दुरुपयोग करने की 
संभावना जाती तो रही, एक बडी विपत्ति का रास्ता तो रुक गया--- 

यह प्रणाली बरसों तक हिन्दुस्तान में चली भी--अग्र भी टूटे-फूंटे रूप 
में नाम-मात्र के जिए कायम हू--किन्तु इससे एक बड़ा दोष भी पैदा 

हो गया । एक तो मनुष्य के उसो स्वार्थ औ्रोर कुबुद्धि ने उसपर अपना 

असर जसाया ओर चारों अपने-अपने क्षेत्रों में समय पाकर अ्रपने-अपने 

पदों से समाज की सेचा करने के बदले खुद ही लाभ उठाने लगे और 
दूसरे को अपने से नीचा मानकर उन्हे पीक्षे रखने---दुबाने लगे; दूसरे 
एक ही वर्ग से एक गुण की इतली प्रधानता हो गई कि दुसो, अपने सथा 
कुटुम्ब के पालन-पोषण एवं स्वातंत्रयरक्षण के लिए आवश्यक गुण नष्ट 

होते चले गये, जिससे चारों दल परस्पर सहायक और पोषक होने के 
बदले स्वयं अलग तथा ऐकान्तिफ और दूसरे के श्रस्यन्त अधीन या 
उसकी शक्ति तोडने वाले बन गये । इससे न केवल समाज का ढांचा 

ही बिगड़ गया, बज्कि उसे गहरी हानि भी उठानी पढ़ी, एवं आज़ 

अपने तमास ज्ञान ओर संस्कृति के रहते हुए, भारत, सदियों से गुलामी 
की ब्रेडियां पहने हुए हैं। ज्ञान और मान-अ्धान होने के कारण, नेता 
समझे जाने के कारण, में इस सारी दुःस्थिति का असली जिम्मेबार 
ब्राह्मण द्वी को मानता हूँ । अस्त । 

इस समय भी ऐसे विचारकों श्रोर विचार वालों की कमी देश में 
नहीं है,जो इस चतरवण-ब्यवस्था को फिर ठीक करके चलाना चाहते हैं । 
पर मेरी समझ से अब पूप्ती ओर समाज इतन। बड़ा हो गया है, यह 
व्यत्रस्था इतनी बदनाम हो चुकी है, दसरी ऐसी नई और लुभावनी 
योजनायें सामने हैं और तरह-तरह के प्रयोग हो रहे हैं, जिससे उसका 
पुनर्जीबित होना न तो संभव ही और न उपयोगी ही प्रतीत होता है । 
उसके लिए श्रत्र तो हतना ही कट्दठा जा सकता है कि समाज-ब्यवस्थापकों 

की यह कल्पना अनोखी थी जरूर और उसने हजारों वर्षों तक हिन्दू- 
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समाज द। स्थिर भी रक््खा; पर मनुष्य की स्वार्थ और शोषण वृत्ति ने 
उसे सुस्थित न रहने दिया । सम्भव है, आगे चलकर किसी दूसरे, या 
यों कहें कि शुद्ध रूप मे फिर यह समाज में प्रतिष्ठित हो, किन्त अभी 

तो झसली रूप से सब एक ही वर्ण हो रहे हैं । 
क्या कारण है कि संसार के भिन्न-भिन्न देशों और जातियो में अब 

तक समाज-व्यवस्था के कई ढांचे खड़े हो गये, शासन की कई प्रणालियां 

चल गई'; पर उनसे समाज श्रपने गन्तथ्य स्थानकोगञ्रभीतक नही पहुँचा ? 
इन तमाम प्रयोगों का इतिहास और फल एक ही उत्तर देता है--मनुष्य 
का स्वार्थ और शोषणबूृत्ति । आखिर मनुष्य ही तो प्रणालियों को बनाने, 
दुरुपयोग करने ओर बिगाडनेवाला है न ? इसलिए ज़बतक हम खुद उसे 

सुधारने, उसे ज्यादा भ्रच्छा बनाने पर अधिक जोर न देंगे; तब तक केवल 

प्रशालियों के परिवत्त न, प्रयोग और उपयोग से विशेष लाभ न होगा। 

जो हो ! इस समय तो मनुष्य-समाज की आंखें दो महान् प्रयोगों को 
ओर चकित और उत्सुक दृष्टि से देख रही है---एक तो रूस की सोवियट 
प्रणाल्ली और वूसरी भारत की अरहिंसास्मक क्रान्ति औऔरौर उसके दूरगामी 
परिणाम । मेरा यह विश्वास है कि भारत इस क्रांति के द्वारा संसार 
को बह चीज देगा, जो रूस का आगे का कदम होगा । पर इसके अधिक 

विचार के लिए यह स्थान मौजू' नहीं है । यहां तो हमारे लिए इतना 
ही ज्ञान लेना काफी है कि मनुष्य किस तरह अपनी उन्नति के लिए 

समाज और शासन के भिन्न-भिन्न ढांचों को बनाता और बिगाढ़ता गया 

थ्ौर श्रब उसकी कल्पना किस आदर्श तक जः पहुँची है । 

४ ; हमारा आदर्श 
थह एक निर्विवाद बात है कि मनुष्य ने अपने विकास-क्रम में 

फुटुम्ब क्लौर समाज बनाया है। फिर भी अभी वह अपनी पूरी 

परिशति पर नहीं पहुँचा है। व्यक्ति से कुटुम्ब और समाज का श्रंग 
बनते ही उसके कतंव्य डसी तक सीमित न रहे ओर न वह्द ॒पेकान्तिक 
रूप से स्वतन्त्र ही रहा । कुछ ध्यक्ति चाहे स्वतन्त्रता की साधना करते- 
करते खुद उसकी चरम सीमा तक पहुँच गये हों, केवल भौतिक ही नहीं, 
बल्कि आध्यात्मिक ध्रथ में भी पूर्ण स्वतन्त्र हो गये हों; पर कुदुम्ब और 
समाज को तो वह भ्रभी भोतिक अर्थ में भी पूर्ण और सच्ची स्वतन्बता 
तक नहीं ले जा सका है। यदि हम स्वतंत्रता के पूर्ण चित्र की कल्पना 
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पर, जो पिछुले अध्याओों में दी गईं है, विचार करेंगे ओर उससे आज के 
जगत् की अवस्था का मुकाबला करे गे, तो यह बात स्पष्ट रूप से प्रतीत 

हो जायगी । घर-घर के राजा हो जाना तो अभी बढ़ी दूर की बात हैं, 
अभी तक तो दुनिया सब जगह एकतंत्री शासन-प्रणाली से बहुमत-प्रणाल्ती 

तक भी नहीं पहुँच पाई है। हम भारतवासी तो अभी भ्रपने भाग्स-विधाता 
बनने के श्रधिकार को ही लड़ाई लड़ रहे है ! हां, यह लड़ाई लड़ी इस 
ढंग और तरीके से जा रही है कि जिसके परिणाम बड़े वूरत्र्ती होंगे और 
जो भारत को दी नहीं, सारे मनुष्य-समाज को सच्ची स्वतंत्रता का पथ 

प्रत्यक्ष दिखा देंगे । ग्रतएव इतनी बात हमे पहले ही से अ्रच्छी तरह 

समझ रखना चाहिए कि हम व्यक्ति और समाज के रूप में कहां पहुँ- 
चना चाहते दें और उसकी पहली सीढ़ी क्या होगी ? दूसरे शब्दों मे यदद 
कद्दे कि हम सनुष्य और समाज के आ्रादर्श तथा ल्क्ष्य का विचार कर रखें ।& 

“मनुष्य” का उच्चारण करते ही उसका सबसे बढ़ा गुय तेज--- 

स्वाधीन-बृत्ति---सामने आता है । जिस मनुष्य में भारी मनोबल है, जो 
किसी से डरता और दुबता नहीं हैं, उसे हम श्राम तोर पर तेजस्वी 
पुरुष कहते हैं। यदि यह गुण मनुष्य में से निकल जाय, तो फिर 
उसके दूसरे गुण खोखले और बेकार से मालूम द्वोते हैं। इसी तेज या 
स्वाधीनदृत्ति ने उसे तमाम भौतिक झौर सांसारिक बन्धनों को हो नहीं, 
बल्कि मानसिक और आत्मिक बन्धनों को भी तोढ़ने और पूर्ण स्वाधीन 
बनने के लिए उत्सुक झोर समर्थ बनाया है । सच्चा ओर तेजस्वी पुरुष 
वद्द है,जो न किसी का गुलाम रहता है, नकिसी को अपना गुलाम बनाता है; 
न किसी से डरता ओर दबता है, न किसी को डराता और दबाता है। 
अतएवं यद्द भलीभांति सिद्ध होता दे कि इस तेज के पूर्ण विकास को 
ही मनुष्य का लच्य कहना चाहिए । मनुष्यों से ही समाज बनता है, 

इसलिए मलुष्य के लक्ष्य से उसका लक्ष्य जुदा केसे हो सकता है ? फर्क 
सिफे हतना ही है कि मनुष्य व्यक्ति-रूप में अपने लक्ष्य तक पहुँचने के 
लिए जितना स्वावलम्बी और स्वतंत्र दे, उतना समाज-रूप में नहीं । 

इसका असर दोनों की अवधि और सुविधा पर तो पढ़ सकता है; किम्तु 
छत्तय पर नहीं । समाज-रूप में वह अपने लक्ष्य पर तभी पहुँच सकता 

है, जब वह व्यक्ति-रूप में आदर्श बनने का प्रयत्न करे | आदुर्श व्यक्तियों 
से पूर्ण समाज अ्रवश्य ही अपने लक्ष्य के, भ्रपनी पूर्णाता के निकट होगा। 

. #पकिये परिशिष्ट ४, मनुष्य, समाज भौर इमारा कर्त॑व्य! । 
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झतणएव व्यक्ति-रूप मे मनुप्य का यह कत्त ब्य है कि वह अपनेको 
आदर्श बनाने का प्रयन्न करे, समाज-रूप में उसका यह धर्म है कि दूसरो 

को आदर्श बनने मे लहायता करे । यह विवेचन हमे इस नतीजे पर 

पहुँचाता है कि तेजोविकास की पुर्णंता या स्वाधीन भावों का पूर्ण विकास 
ध्यक्ति श्रौर समाज का समान-लच्य है, एवं उस तक पहुँचने के लिए 

सत्तत उद्योग करना दोनों का परम-कर्ततव्य है। 
मनुष्य में दो प्रकार के यूण पाये जाते हे---एक कठोर और दूसरे 

कोमल । वीरता, निडरता, साहस, पोरुष, कष्ट-सहन, आत्म-बलिदान, 
आदि कठोर गुणों के नमूने हैं और नम्नता, क्रमा, सहानुभूति, करुणा, 
सेवा, उदारता, सहिष्णुता, सरलता आदि कोमल गुणों के | प्रथम पंक्ति 
के गुण उसको अदम्य और दूसरी पंक्ति के सेवा-परायण «बनाते हें। 
अदम्य बनकर पह श्रपनी स्वाधीनता की रक्षा एवं वृद्धि करता है; सेवा- 

परायण बनकर वह दूसरों को स्वतंत्र और सुखी बनाता है । जैसा कि 
पहले कहा जा चुका है, कठोर गुणों की मात्रा पुरुषों में अधिक और 
सदुल गुणों की मात्रा स्त्रियों मे अधिक पाई जाती है। यदि मनुष्य 
सच्चा स्वतन्त्रता-9)मी है, तो पहत्वे गुणों की पुष्टि औ बृद्धि उसका 
ज़ितना कर्तव्य है, उतना ही दूसरे गुणों की पृष्टि ओर वृद्धि भी परम 
कर्तव्य हैं। बल्कि, मनुष्य के स्वाभाविक-से बन जाने वाले स्वार्थ-भाव 
को ध्यान मे रखते हुए तो उसके लिए यही ज्यादा जरूरी है कि बह 
अपनी अपेक्षा दूसरा के प्रति अपने कर्त्तव्य-पालन पर विशेष ध्यान रक््खे । 
अनुभव बताता है कि सेवा-परायण बनने में अपने शाप प्रथम पंक्ति के युरों 

का विकास हुए बिना नहीं रहता । इसीलिए सेवा--समाज-सेवा, देश- 

सेवा, मानव-लेवा--की इतनी महिमा है। यदि मनुष्य एकाकी हो, 
अकेला ही रहे, तो उसे दूसरी जाति के गुणों की उत्तनी श्रावश्यकता 
भी नहीं है और न वे उसमें सहला विकसित ही होंगे; पर चू'कि वह 
समाजशीज है, समाजशील बना रहना चाहता है ऑर सामाजिक रूप 
में भी अ्रपना विकास करना चाहता हैं, इसलिए दूसरी जाति के गुणों 
का वेयक्तिक और सामाजिक महस्व बहुत बढ़ जाता है और यही कारण 
है, जो सेब्रा-परायणा व्यक्तियों में दूसरी जाति के गुणों का विकास 
अधिक पाया जाता है। सच्चा तेजस्वी पुरुष स्वाधीनता के भाव रखने 
बाल! सच्चा पुरुष, या यों कहें कि सच्चा मलुष्य, अपने प्रति कठोर 
झोर दूसरों के प्रति झदुल था सरस होता है। यही नियम एक 
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कुटम्ब समाज या राष्ट्र पर भी, दुसरे कुटुम्ब, समाज या राष्ट्र की अपेक्षा 

से, घटता है । यदि हम इस मर्म ओर सचाई को समझ लें और उस 
पर दृढता से शआ्रारूढ हो जायं, तो सारे विश्व को एक सच्चे कुटुम्ध के 
रूप में देखने की आशा हम अवश्य रख सकते हैं । 



खतन््त्रता की नींव 

१-सत्य 

१ ; स्वतन्त्रता के साधन 

स्थतंत्रता का पूरा भ्र्थ और सच्चा रूप मालूम हो जाने के बाद 
यह प्रश्न सहज ही उठता हैं कि समाज में मनुष्य इस तरह स्वतन्त्र 
किन नियमों के श्रधीन होकर रह सकता है ? यदि मुम्े भ्रपनी स्वतन्त्रता 
उतनी ही प्यारी है जितनी कि औरों की, तो दूसरो के प्रति मेरा व्यवहार 

केसा होना चाहिए १ सच्चाई का या झुठाई का ? सहिष्णुता का या 
असहिष्णुता का १ स्याय का या अन्याय का १ संयम का या असंयम 

का ? उत्तर स्पष्ट है---सहिष्णुता का, न््याय का और संयम का । इसी 
तरह यह भी निर्विवाद है कि मनुष्य-मनुष्य में जबतक प्रेम ओर सहयोग 
का अटल नियम म साना जायगा तबतक उभयपज्षी स्वतन्त्रता नहीं रद्द 
सकती । सच्चाई हमारे पारस्परिक व्यवहार को सरत्ष और निर्मल 
बल्लाती है । न्याय हमें एक-दूसरे के अधिकारों की सीमा को न लांघने 
के लिए विवश करता है । सहिष्णुता, ऐसे किसी उल्लंघन की श्रवस्था 
में, परस्पर विद्वं ष, कल्नह और संघर्ष को रोकती दै । संयम दूसरे को 
डसकी स्वतन्त्रता, अधिकार और सुख-सामग्री की सुरक्षितता की गारण्टी 
देता है। प्रेस परस्पर के सम्बन्ध को सरस,उस्साहप्रद और जीवनप्रद बनाता 
है; कठिनाइयों, कष्टों, रोगों श्र विपसियों के समय मनुष्य को सेवा- 
परायण और सहयोगी बनाता है, एवं सहयोग उन्नति और सुख के मार्ग 
में आगे बढ़ने का मार्ग सुगस बनाता है| इस सब भाषों और गुणों के 
लिए हमारे पास दो सुन्दर और व्यापक शब्द हैं सत्य और अहिंसा । 
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स्वतंत्रता की अबतक भिन्न-भिन्न व्याख्याए' कई महानुभावों ने की 
हैं। मेरी राय में स्वतंत्रता जहां एक स्थिति, एक शआदुश है वहां एक 
मनोदति-एक स्पिरिट-या एक भावना भी दै। स्वतंत्रता का साधारण 
अ्थे हैं अपने तंत्र से चलने की .प्री सुविधा । इसमें किसी दूसरे या 
बाहरी आदमी के तत्र से चलने का निषेध है | जहां कहीं अपनी इ्च्छा 

या अधिकार के विपरीत चलने पर हम मजबूर किये जाते हैं, वहीं 
हमारी स्वतंत्रता छीन ली जाती है। दम भ्रपनी इच्छा या पश्रधिकार 

के भ्रनुसार सोलहो भआना सभी चल सकते है जब कोई दूसरा रोक 
टोक करने वाला न हो । यह तभी संभव है जब किसी दूसरे की स्वतं- 
अ्रता में बाधा न डाले उसे उसकी इच्छा और अश्रधिकार के अनुसार 
चलने दें। जब हम दूसरे को उसकी रुचि इच्छा और श्रधिकार के भनजु- 
सार चलने देगे, तभी वह अपनी रुचि, ओर अधिकार के अनुसार 
चलने में बाधक न होगा | वह स्थिति हम किसी नियम के वशवर्ती 
होकर पैदा कर सकते है। वह है सत्य का अनसरण । यदि हम जीवन 
में केवल सत्य का अनुसरण करें तो हम अपने और दूसरे दोनों की 
स्वतंत्रता की रक्षा कर सकते है | यदि हम केव्ष सत्य का ही अन- 
गसन करेंगे तो निश्चय ही हम अपने साथी पढ़ौसी या सामने वाले 
के मम में सत्य की स्फूर्ति पेदा करेंगे। जब दोनों ओर सत्य की प्रारा- 
घना दै तब अ्रज्वक्ष तो दोनों के टकराने के अर्थात् एक दूसरे की स्व- 
तंत्नरता पर आपसि करने के श्रवसर ही कम श्राेंगे ओर यदि आए' 
भी तो हमारा सत्य हमे एक दूसरे को सहन करने की शिक्षा देगा। 

तुम अपने माने सत्य पर इढ़ रहो मे अपने साने सत्य पर दृढ़ 

रहूँगा, इसी बृति का नाम स्वतंत्रता दै-भोर यही बृति चुक सत्य-उपा- 
सक की है। जो स्वतंत्रता चाहता है वह वास्तव में सत्य को ही चाहता 
है । अधिकार की भाषा में जब हम सत्य को प्रदर्शित करना चाहते हैं 
तब हम उसे स्वतंत्रता कद्दते हैं और जब हम यह देखने क्गते हैं 
कि हमारी स्वतंत्रता का आधार क्या हैं ? तब हमें कष्दना पढ़ता दे 
सत्य | वास्तव में स्वतंत्रता सत्य के एक अंश या रूप का नाम है | 
या यों कह्दें कि सत्य वस्त है और स्वतंत्रता उसका गुण | जहां स्वतंत्रता 
नहीं, वहां सस्य नहीं, जहां सत्य नहीं वहा स्वतंत्रता नहीं । अग्नि से 
डसकी आंच जिस प्रकार पृथक नहीं हो सकती उसी अकार सस्य से 
स्वतंत्रता भिन्न महीं । स्वतंत्रता सत्य पर पहुँचने की सीढ़ी है और 
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सत्य स्वतंत्रता के जीवन का आधार हे । माला के सब फूलों में जिस 

प्रकार धागा पिरोया रहता है उसी प्रकार स्वतंत्र -मनुप्य के सब कार्यो 
में सत्य रहता है । असत्य का अवल्ंबन करके श्रसत्य के रास्ते चलकर 

स्वतंत्रता को पाने की अमिलाषा रखना अ्रस्वाभाविक है। उम्यसे जो 

कुछ स्वतंत्रता मिलती दिखाई देती है वह णुकतर्फा होगी। एकतर्फा 
सत्य के माने आगे चलकर हो जाते हैं अत्यावार। अ्रतएव* स्वतंत्रता 

की व्याख्या एक ही हो सकती है---सत्यमथ जीवन । 
इस सत्य को पहुँचने की अचुक सीढ़ी है अहिसा | श्रत. 

यहाँ अहिंसा का भी थोछा, बिचार कर ले। जो भाव या नियम 

हमें अपने स्वार्थ के लिए .दुसरो की हानि चाहने, उसे दुःग्व पहुचाने के 
लिए प्रेरित करता है, उसे हिंसा कहते है । उसके विपरीत जो भाव या 
नियम हमे परस्पर प्रेम ओर सहयोग सिखात्ा है, वह है अहिसा। संग्रम 
जिस प्रकार अ्रहिंसा का कत्तरि (5प्रा)](८(९ ८.) और निष्क्रिय (]2.७५॥६ ८) 
रूप है और प्रेस सक्रिय तथा कर्मणि (()[)]८०७६ ८). उसी ग्रकार संयम 
स्वतंत्रता का निष्क्रिय और कत्तरि साधन एवं प्रेम सक्रिय तथा कर्मशि 
साधन है । इस तरह स्वतंत्रता ओर अहिंसा साध्य और साधन बन जाते है। 
हम यह चाहते हैं कि समाज का बच्चा-बच्चा आजाद रहे, कोई एक दूसरे 
कोन दबावे, न सतावे। तो क्या ब्यक्तिगत और सामाजिक दोनो प्रकार की 

स्वतंत्रता के लिए श्रहिसा का पालन परम श्रनिवाय है ? अहिंसा यद्यपि 
स्वतंत्रता की ग्रान्तरिक साधन-सी प्रतीत होती हे तथापि वह बराह्यसाधन 

भी है। यह सुनकर पाठक जरा चोंकेंगे तो; पर यदि वे भारत के अ्रहिंसा- 
त्मक स्वातंभ्य-संग्राम पर दृष्टि डालेंगे, संसार के नि.शस्त्रीकरण-अन्दोलन 
का स्मरण करंगे और बिख्यात-विख्यात साम्यव दियों के आदर्श समाज 
में हिला के पूर्ण स्थाग पर विचार करेंगे तो उन्हे इसमें कोटे बात आश्चर्य- 
जनक और असम्भव न प्रतोत होगो । यह ढठाक है कि आजतक मरुप्य 
जाति के इतिहास में ऐसा उदाहरण नहीं सिलता है कि किसी एक बडी 
जाति, समूह या देश ने भ्रहिंसात्मक रहकर अपनी स्वतंत्रता पा ली हो 
था रख ली हो, इसके विपरीत शस्त्र-बल या हिंसा-प्रयोग के ढ्वारा स्वतंत्रता 
लेने, छीनने और रखने के उदाहरणों से इतिहास का प्रत्येक पन्ना भरा 
मिलेगा; पर यद्द इस बात के लिए काफो नहीं है कि इस समय या श्ागे भी 
अहिंसात्मक साधन बेकार साबित होंगे, या न मिलेंगे, न रहेंगे, नसफल होंगे। 
भारत में इस समय जो सफलता अ्रहिंसा को मिल रही है, उसे देखते हुए 
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तो किसीको इस विषय से निराश या हतोत्साह होने का कारण नहीं हैं । 

फिर भी अभा यह प्रयोगावस्था मे हैं। जबतक इससे पूछ सफलता न 

मिल जायगी, इसी साधन के द्वारा भारत में सफल कऋरान्दि न हो जायगो, 

तबतक बाह्य साधन रूप से इसका मल््य लोग प्रा-पूरा न अकक सकेंगे । 
पर बुद्धि जहांतक जाती ह अहिसा किसी प्रकार हिसा से कम नहीं प्रतीत 

होती । बल, प्रभाव, मत-परिवर्तन, छूटयाकर्पण - संगठन, एकता,सामाजिक- 

जीवन, युद्ध-लाथ ३, शान्ति, आदि सब बातोमस अहिसा हिसा से कही आगे 
और बटकर ही / हमाता उध्यम स« पृछिए तो अ्रहिसा के बल्न पर जितना 
चलन रहा 8, उसका शाताश।/ सं; खा ऊे बल पर नहीं | क्या कुटुम्ब, क्या 

जाति ओर क्या समा। # अष्ठिसा का हो--प्रेम और खहयोग का ही--- 
धरालबाला दखा गाता है। यदि आप गौर से देख तो इसीकी भित्ति पर 

मनुष्य का व्यक्तियत, कोहुस्बिक और सामाजिक जीवन रचा हुआ दीख 

पड़ेगा । मनुष्य ही क्यो, पशु-पत्नी समाज में भी आपको हिसा की 

श्र्थात् हैं प, कलह और मारकाट सही अपेक्षा प्रेम ओर सहयोग ही अ्रधिक 
मिलेगा । जो शस्त्र-बल या सेना-बल समाज को अपने पास रखना पड़ता 

है, वह भी बहु-समाज के कारण नहीं, कुछ उपद्वरवियों, दुऊनो और दुष्टो 
के कारण ही । किसी भी समाज को आप ले लीजिए; उसमे आपको 

सज्जनों की अपेज्ञा दुजेन बहुत है। कम मिलेगे। जिस प्रकार एक मलुष्य 
में हिसा की अपेक्षा अहिसा के भाव बहुत अ्रधिक पाये जायेंगे, उसी 
प्रकार एक समाज में भी आप सज्जन, शान्ति-प्रिय मलुष्यो की अपेक्षा 
पलह-प्रिय और दुष्ट मनुप्यो की संख्या कम ही देखेंगे | श्रधांत् जो सेना 
या शस्त्र आज रक््खा जाता है, वह दरअसल तो थोढ़े-से बुरे, अपवाद- 
स्वरूप, लोगों के लिए है । यह दूसरी बात है कि मनुष्य या शासक 
सज्जनों को दुःख देने में भी उसका दुरुपयोग करते रहते है । पर संसार 
ऐसे कुकृत्यों की निन्दा और प्रतिकार ही करता रहा है । फिर यह शास्त्र-बलल 

या सेना-संगठन रोज हीकाम में नही आठा । इससे भी इर।का महत्व और 

आवश्यकता स्पप्टही कम हो जाती हे । मुख्य उ््दे श्य इसक। है मनुष्य और 

समाज का दुष्टो से रक्तण। पर यदि हम समाज की रचना ही ऐसे पाये पर 

करें कि जिसमे टुष्ट ल्लोग था दुष्टता का मुकाबला भ्रतिहिसा एवं दमन 
के द्वारा करने के बाय, संयम, कप्ट-लहन और क्षराशीलता के द्वारा 

कर ने की प्रथा डाली जाय--महज उनके शरीर को बंधन मे न डाख़कर, 

उन्हे त्रास न देकर, उनके हृदय पर अधिकार करने की, उसे बदल देने 
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की प्रणाली डाली जाय, तो समाज का, रक्षण ही न हो, बल्कि सम्मिलित 
और सुसंगठित प्रगति भी तेजी से हो । रक्षक की आवश्यकता वहीं हो 
सकती है, जहां कोई भक्षक हों; पर यदि हम भक्षक को ही मिटाने की 

तरकीय निकाल लें, 'मूले कुठार:” करें तो फिर रक्षण ्रौर उसके लिए 
संहारक शस्त्रास्त्र, सेना की एवं उनके अस्तिस्व तथा प्रयोग के लिए 

अगणित धन-जन की आवश्यकता ही क्यो रहे ? हां, यह अलबत्ता 
निर्विवाद है कि जबतक समाज से भक्षक मिट नहीं जायगा, तबतक फौज 

पुलिस और हथियार भी समाझ से पर्णतः जा नहीं सकते । किन्तु एक 

झोर यदि हम शिक्षा, संस्कार और नेतिक आवश्यकताओं की पूर्ति द्वारा 

दुष्टों, दुर्जनों और भक्षकों की ,जड काटने का, दूसरी ओर समाज को 
सहनशील, न््याय-प्रिय, और सहयोगवत्तिवाल। बनाने का सच्चे दिल से 

यान करें, तो यह असम्भव नहीं है---हां,कप्ट और समय-साध्य जरूर है। 
हतने विवेचन से यह भलीभांति स्पष्ट हो जाता है कि व्यक्तिगत 

और सामाजिक दोनों प्रकार की स्वतंत्रता के लिए अहिसा, अपने तमाम 

फलिता्थों और तात्पयों सहित, आन्तरिक साधन तो निर्विवाद रूप से हैं; 
पर प्रयरन करने से बाह्य साधन भी हो सकता है। बल्कि सच्ची और पूर्ण 
स्वतंत्रता की जो कल्पना हम पहले अध्यायों में कर चुके है; उसकी दृष्टि 
से तो जबतक हम दोनो कामों मे ग्रहिसा को पूरा स्थान न देंगे, तबतक 
मनुष्य पूर्ण अर्थ में न स्वतंत्र हो सकता है न रद्द सकता है । 

२६ सत्य का व्यापक स्वरूप 

पिछले प्रकरण में यह बताया गया है कि सच्चाई के द्वारा मनुष्य 

का पारस्परिक जीवन सरल और निर्मल बनता है । यह निश्चित बात है 
कि समाज में जब तक असत्य, पास्थण्ड, श्रन्याय, ह थ, डाह, अनीति 

आदि दु्गुण रहेंगे श्रौर इसको कब्ये में रखने बाले या इनकी जड़ 
काटने घाले सत्य और अहिंसा सांगोपांग इतने प्रबल न होंगे कि इन 

दुगु णों को दबाये या निर्बल बनाये रक््खें, तबतक उसमें पुलिस, अदालत 

फौज, शस्श्रास्त्र, जेल और इन सबकी माता सरकार किसी-न-किसी रूप 
में अवश्य रखनी पड़ेगी । भोर जबतक समाज में सरकार श्रधात् शासक- 

मण्डल की जरूरत रहेगी, तब तक उसे आदर्श या स्वतंत्र समाज नहीं 

कट्द सकते | जबतक समाज अपने आन्तरिक संगठन के बल पर नहीं 

बल्कि किसी बाह्य निय॑त्रण--सरकार--के सहारे कायम रहता है, तब 
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तक बह कमजोर ओर अ्रधीन ही कहा जायगा। भले ही सरकार या 

शासक-मणडल जनता के बनाये हों, समाज ने ही अपनी सत्ता का एक 
श्रश देकर उनको कायम किया हो, किन्तु उनका भ्रस्तित्वः और उनकी 

आवश्यकता ही समाज की दुर्बलता,कमी ओर संगठन-हीनता का परिचय 
देती है । श्रतणव यदि हम चाहते हों कि ऐसा समय [जल्दी भ्राजाय, जब 

समाज में कोई सरकार या शासक-मण्डल जेसी कोई चीज़ न रहे, सब 
घर-घर के राजा हो जाये, तब यह स्पष्ट है कि पहले समाज को सत्य 
और अहिंसा की दीक्षा देनी होगी--इन्हें समाज के बुनियादी परथर 

सममना होगा । प्रत्येक मनुष्य को सस्याग्रही बनना होगा । सत्य मनुष्य 

को सरल, न्यायी, निर्मल, दुसरो को हानि न पहुँचाने वाला, सदाचारी 

बनाय्रेगा; और अहिंसा दूसरों की ओर से होनेवाले दोषों, बुराहयों भर 
ज्यादतियों को रोकने और सहन करने का बल देगी । मनुष्य जब तक 

एक ओर खुद कोई बुराई न करेगा, और दूसरी ओर बुराई करनेवाले से 
बदुला लेने का भाव नहीं रखेगा, तब तक समाज सरकार-हीन किसी 

तरह नहीं हो सकता । पहली बात समाज में सत्याचरण से और दूसरी 
अहिंसा के अवलम्बन द्वारा ही सिद्ध हो सकती है। सत्य और अहिंसा के 
मेल का दूसरा नाम सत्याग्रह है। अ्रतएवं इन दोनों मदह्दात् नियमों का 
मूल्य केवल ब्यक्तिगत जीवन के लिए ही नहों, बल्कि सामाजिक जीवन 

के लिए भी है और उससे बढ़कर हैं । ये नियम केवल दूर से पूजा करने 
योग्य, आदश कहकर टालने योग्य, या साधु-संतों के लिए,'कहकर मखौल 
डढ़ाने लायक नहीं हे । यदि हमने मनुष्य के सच्चे लक्ष्य को, समाज के 

आदर्श को, ओर सरकार तथा शासक-मण्डल नामक संस्था की ह्वानियों 
को अच्छी तरह समझ लिया है, यदि हम उन हानियों से बचने और 
समाज को जक्दी-से-जलरूदी अपने आदर्श तक पहुँचाने के लिए लालायित 
हों, तो हम इन दोनों नियमों को अटल सिद्धाम्त भान॑ भर सच्चाई 
के साथ अन्त:करथा-पूर्वक इनका पालन किये बिना रह ही नहीं सकते । 

इनके महत्व की ओर से श्रांखें मू दना, इन्द्े महज एक आध्यात्मिक 

चीज़ बनाकर ब्यवहार के लिए अनावश्यक या निरुपयोगी मानना, 

समाज के झादर्श को या उसके उपायों और पहली शर्तों को ही न 
सममना है। 

तो प्रश्न यह है कि सत्य और अहिसा का सर्म झ्राखिर क्या है ? 
'स॒त्य' शब्द का प्रयोग तीन धअर्थों में होता है---तत्त्त,वथ्य और बृसि। 



ध्च्८ स्वतंत्रता की ओर 

सत्य 'सत्” शब्द का भाववाचक है। सत् का अर्थ है सदा कायम रहने 

बाला, जिसका कभी नाश न हो | संसार के बढे-बडे दाशनिकों और 
अनुभवी ज्ञानियों ने कहा है कि #ल जगत के सत्र पदार्थ नाशवान 

हैं; सिर्फ एक वस्तु ऐसी है जिसकी सत्ता सदा--सर्वकाल रहती है--वह 
है श्रात्मा । इसलिए श्रात्मा जगत् का परम सत्य अश्रया तत्त्व हुआ | 
जब हम यह विचारते है कि इसमें सत्य क्या है, तब हमारा यही भाव 
होता है कि इसमें कौनसी बात ऐसी है जो स्थायी है, पक्की है । अतएणथ 
सत्य एक तथ्य हुआ । हम सच्चा उस मनुप्य को कहते है जो भीतर- 

बाहर एक-सा हो । इसलिए, सत्य बह हुआ जो सदा एक-सा रहता है। 

इस प्रकार सत्य एक तस्त, तथ्य और बृत्ति तीनो श्रर्थों में प्रयुक्त होता 

है । तस्व-रूप में वह श्रात्मा है, तथ्य-रूप मे वह सवोच्च जीवन-सिद्धांत 
है, ओर बृत्ति-रूप मे महान गुण है। तौनो श्रथों मे सन््य वांछुनीय, 

आदरणीय और पालनीय है; आत्मा के रूप भे वह अनुभव करने की 
वस्त है, सिद्धान्त के रूप में वह पालन करने की श्रौर ब्रृत्ति य्रा गुण के 
रूप में ग्रहण करने ओर बढाने की वस्तु है। जब हम यह अनुभव करने 
लगे कि मेरी ओर दूसरे की आत्मा एक हे--शरीर-भेद से दोनो में 
भिश्चता श्रा गई हैं, तब हम तत्त्व के रूप में सस्य को सानते है | जब 

हम थह्द निश्चय करते हैं कि मे तो सत्य पर ही अटल रहूँगा, जो मुझे 
सच दिखाई देगा उसीको मान गा, तब में सिद्धान्त के रूप में सस्य को 
मानता हूँ । और जब मै यह कहता हूँ कि में अपने जीवन को छूल- 
कपट और स्वार्थ से रहित बनाऊँगा, तब में एक गुण या बृत्ति के रूप 
से सत्य को मानता हैं । इन भिन्न-भिन्न अ्रथों से एक ही सत्य” शब्द 

के प्रयुक्त होने के कारण कई बार भ्रम उरपन्न हो जाता है। कभी शुण 
के श्र्थ मं उसका प्रयोग किया जाता है और वह तथ्य या तत्त्व के रूप 
में ग्रहण किया जाने लगता है, तब विवाद और कठिनाई पेदा हो 
जाती हैं । 

यों तो 'सत्य” का आग्रह रखना, सत्य पर डटे रहना सत्याग्रह! है! 

किन्त सत्याग्रह में सत्य तीनों अर्थों मे अहण किया गया है । सबसे 
पहले सत्याग्रही को यह जानना पड़ता है कि इस बात में सत्य क्या है ? 
अर्थात् तथ्य, न्याय, ओवचित्य क्या है ? यह जानने के बाद वह उस पर 
हद रहने का संकल्प करता है | हस संकल्प में या ब्यवहार में उसे सच्चा 
शुद्ध रहने की परम आवश्यकता दै | ये दोनों आरंभिक क्रियायें उसे 
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इसलिए करती पढ़ती है कि वह अन्तिम सत्य--आत्मत्व-- को श्रमुभव 
करना चाहता है-सारे जगत से अपना तादास्म्य करना चाहता हैं। हस प्रकार 
एक सत्याग्रही का ध्येय हुआ जगत् के साथ अपने को मिला देना--उलकी 

प्रथम सीढी हुई सत्य का निर्णय करमा, दुसरी सीढी हुईं उस पर दृढ़ 
रहना, और तीसरी सीदी हुई अपने ब्यवहार में सच्चा और शुद्ध रहना । 
इस आखिरी बात सें यह जितना ही दृढ़ रहेगा,उसली ही सत्य-निर्णाय में 
उसे सुगमता होगी और उतना ही उसका निर्णय अधिक शुद्ध होने की 
संभावना रहेगी । सरय पर दृढ़ गहमे से उसकी तेजस्विता बढ़ेगी, शुद्धता 
होते से लोकप्रियता बढ़ेगी श्रौर जगत् के साथ अपनेको मिलाने के 
प्रयत्न से उसकी श्रात्मा का विकास होगा । उसकी सहानुभूति ब्यापक 

होगी; उसका ह्षेत्र विशाल होगा, बह चुद्वताओं झौर संकीर्णताओं से 
ऊपर उठेगा ; तीनों के संगम के ह्वारा उसे पूर्श ,सच्चा था स्वाधीन मनुष्य 
बनने में सहायता मिलेगी । 

सस्याग्रह मनुष्य-मात्र के लिए उपयोगी है । यह समझना कि यह 
तो साधुश्रों श्रोर बेरागियों के ही काम का है, भूल है | सत्य पर डटे 
रहना, सच्चाई का ब्यथष्टार करना, भ्रत्येक दुनियादार आदमी के लिए 

भी उतना ही जरूरी है जितना कि साधु या बैरागी के लिए ' है | यदि 
सत्य पर भरोसा न रक््खा जाय, सच्चाई का व्यत्रह्ार न किया जाय, तो 

दुनिया के बहुतेरे कारोबार बन्द कर देने पड़ेंगे, बल्कि सांसारिक जीवन 

का निर्वाह ही श्रसंभव हो जायगा । संसार में यद्यपि सत्य और कृड का 
मिश्रण है,तथापि संसार-चक्र जिस किसी तरह चल रहा है,उसका श्राधार 

चसत्य नही, सत्य है। जितना सत्य है उतनी सुब्यवस्था भौर सुख है; 
जितना अ्रसत्य है उतनी दी अ्रव्यवस्था श्रौर दुःख है । कुछ लोग बोटे 
स्वार्थो-थोड़े लाभों, और जल्दी सफलता के लोभ में कूठ से काम ले 
केते हैं---इसीलिए दूसरे लोगों को अखुविधा और कष्ट उठाना पड़सा 
है । यह कितमे आश्चर्य की बात है कि दुनिया में सत्य सरल ब्यवहार 
लो कठिन माना जाता है ओर मूठ में सुविधा ऑर लाभ दिखाई पढ़ता 

*है। यथि प्रध्येक मनुष्य अपने अलुभव से लाभ उठाना चाहे, तो वह 
तुरन्त देग्ख सकता है कि कूठ में कितनी श्रशांति, और कितनी दुविधा, 
कितनी कठिनाइथां, कितनी उलसलें हैं शोर सरल सस्य में मनुष्य कितनी 
मंसटों से बच जाता है। यदि सत्य का आदर न हो, तो परस्पर विश्वास 

रखना ही कठिन हो जाय और यदि परस्पर विश्वास न हो, वचन-पाक्षन 
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की मद््ता न हो, तो जरा सोचिए संसार-ध्यवहार कितने दिन तक चक्ष 
सकता है  हसके विपरीत सस्य का व्यवहार करने से न केघल्ल अपनी 
साख, प्रतिष्ठा और प्रभाव ही बढ़ता है; बल्कि शांति, तेजस्विता और 
इढ़ता भी बढ़ती है, जो कि सांसारिक भर सफल जीवन के लिए बहुत 
झावश्यक है । 

परन्त इसके विपरीत यह कट्दा जा सकता है कि ब्यापारिक, भार्थिक 

झौर राजनेतिक मामल्षों में तो कूठ का सहारा किये बिना किसी तरह 
काम भहीं चक्ष सकता । यह बात इस थर्थ में तो ठीक है कि कुछ लोग 
जीवन में मूठ का आश्रय लेकर अपना उक्लू सीधा करते रहते हैं; परस्त 

हस अर्थ में नहीं कि यदि कोई "यहद्ट निश्चय ही कर से कि में तो किसी 
तरह सत्य से विचलित न होऊंगा तो उसका काम न चल्ध सके, या उसे 
हानि उठाना पढ़े । यदि वह छोटे ओर नजदीकी ज्ञामों को ही लाभ न 

समसेगा, भ्रार्थिक कठिनाहयों से ही न घबरा जायमा, तो भूठ का आश्रय 

क्ेने वाज़े की अपेक्षा वह अधिक सफल होगा;हां,उसे धीरज रखना होगा । 
सत्य का पालन करने थाल्ले को जो कष्ट और कठिनाइयों का सामना 

करता पड़ता है, उसका कारण तो यह है कि अभी समाज की व्यवस्था 

बिगड़ी हुई है--शिक्षा और सुसंस्कार की कमी है । यह करुपना करना 
चाहे हवाई किले बनाना हो कि सारा ममृष्य-समाज किसी दिन सत्यमय 
हो जायगा; परन्तु यह निर्विवाद रूप से कहा जा सकता दे कि जितना 
ही वह सत्य की ओर झ्रथिक बढ़ेगा, उतना ही वह सुख्ख, सुविधा और 
सफलता में उन््मति करेगा । 

सृष्टि में भ्रकेल्ञेपन के किए जगह नहीं है। सृष्टि शब्द ही भअकेले- 
पन का विरोधी है। यदि वेदास्तियों की भाषा का झाक्रय लिया जाय 
तो इंश्वर ने एक से अनेक--एको 5हं बहुस्याम'--दहोने के किए सृष्टि- 
रचमा की है । इसलिए सच्चे झ्थ में यहां कोई वात ,कोई वस्तु “व्यक्तिगत! 
नहीं हो सकती । जितने नियम, सिद्धास्त, आदर्श और ब्यषहार बने हैं 
बे सब म बने होते, यदि सृष्टि में अकेक्ापन! या “व्यक्तिगत”! कुछ 

होता । हनकी उत्पत्ति व्यक्ति के जगत् के साथ सम्बन्ध होने के कारण 
ही हुईं है। अर्थात् इलका सक्य सामाजिक है समाज में रहते हुए भी 
सलुष्य ने कुछ बातें झपने लिए ऐसी रख की दें जिनका समाज से बहुत 
सस्वस्ध नहीं है और इसखिए वे व्यक्तिगत कही जाती दैं। लस्य तत्व के 
अर्थ में तो सृष्टि का झ्ाधार है; परन्तु सिद्धान्त ओर' गुण के अर्थ में 
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धाम्राजिक मिथम है । इस प्रकार सत्य के दो भाग हो जाते हैं--एक 
स्वतंत्र सत्य और दूसरा सामाजिक सस्य । सामाजिक सत्य हवसंश्र सत्य 
का साधक है। स्वतंत्र सरय ममुष्य का ध्येय और सामाजिक सर्य उस 
तक पहुँचने की सड़क है । सत्य ठो मनुष्य की एक कल्पित था अमुभूत 
स्थिति ( 77४८६ ) है, जिसके आगे उसने कुछ नहीं पाया है--परस्तु 
सबकी दृष्टि वहाँ तक नहीं जाती, न वह उन्हें झाकर्षित ही करता है, न 
डन्हें उसमें विशेष दिलचस्पी ही मालूम होती है। ज्यों-ज्यों ममुष्य 

सामाजिक सत्य की संजिलें तय करता जाता है, स्यों-स्यों स्वतंत्र सत्य 
डसे लुभावना और प्रहणीय मालूम होने लगता है और उसके गौरव, 

स्थाद या सौन्दर्य में उसकी रुसि होने लगती है। इसलिए जब तक 
बुद्धि में उसके स्थरूप को समझने को रुचि और हृदय में उसे अनुभव 
करने की डरसुकता नहीं जाप्मत हुई है, तब तक सामाजिक सत्य से ही 
मनुष्य को आरम्भ करना चाहिए । वह सरय पर झटल रहने की झोर 
जीवन को भीतर बाहर शुद्ध बनाने की प्रतिज्ञा करे । यह सत्याग्रही के 

किए पहली बात हुई । 
दूसरे को कष्ट न देने की वुत्ति का नाम ही भ्रहिंसा है। यह सत्य से 

उत्पस्न होती है और सत्य की सहायक या प्रक है | सामामिक सत्य का 
जितना महत्व है, उतना ही अहिंसा का भी महत्व है। परम्तु हम सस्य 
ओर अहिंसा को एक तुला पर नहीं रख सकते । सामाजिक गुण के अ्रति- 
रिक्त सरय का स्थसंत्र अस्तित्व और महत्व भी है | परन्तु भ्रहिंसा पेसी 
कोई स्वतंत्र वस्तु नहीं है । फिर भी वह सत्य के ज्ञाम और उसकी रक्षा 
के लिए अनिवार्य है। हालांकि उसका जन्म समाज की ध्पेष्ा से ही 
हुआ है | यदि संसार में कोई धहूसरा व्यक्ति या जीव भ हो तो किसीको 
कष्ट पहुँचाने का सवाल ही नहीं पैदा हो सकता । 

सत्य जब तक स्वतंत्र है तय तक सत्य! है--परम्तु जब वह सामाजिक 
बनने जगता है तब अहिंसा का रूप धारण करने लगता है। सस्य का 
प्रयोग जब दूसरे पर किया जाता है, तो बह वहां जाकर अहिंसा बन 
जाता है | हमसे सत्य के रूप में निकला और दूसरे तक पहुँचते हुए 
झहिसा में बदक गया । हमसे उस तक पहुँचते हुए कुछ भावनाओं की 
रासायनिक क्रिया उसपर होती है जिससे वह अहिंसा बन जाता है । 

कशूकि मुझे यह मंजूर है कि जिस तक में ऋपना सत्य पहुँचाना चाहता हूँ; 
बहु उसे सत्य ही समके, उसमें झपना आम ही समझे, इसक्षिए में उससें 
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मिठास ओर प्रेम की पुट छगा देता हूँ---यही अहिंसा का आरम्भ है । 
यदि मैं अपने ही मान्य सत्य की रक्षा कर लेता हँ--दूसरे को अपने 
यराबर सुविधा और अधिकार महीं देना चाहता--तो में सत्य का एकांगी 
और स्वार्थों पुजारी हुआ । परन्त सत्याग्रह्डी पूरे और सच्चे अर्थ में सत्य 

का भक्त होता है; इसलिए अशानी के प्रति उसके मन में दया, प्रेम और 
सहानुभूति का ही भाव पेदा होता है । हन्हीं भावनाओं की पुट सत्य को 

अहिसक बना देती है। सत्य जब मधुर और स्तनिग्ध होकर दूसरे सक 

पहुँचता है तो उसे स्थादु और स्वायत-योग्य मालूम होता है। सत्य मूलतः 
भी कट्ट नही हो सकता । यह तीखा हो सकता है; पर कटु नहीं । यदि 

सत्य ही सब में फेला हुआ है, तो फिर सत्य एक में से दूसरे मे पहुँचते 
हुए, कहीं तीस्बा, और कहीं कड़् वी क्यों सालूम होता है । क्योकि सत्य 
जिन साधनों, जिन उपकरणों से एक के अन्दर से निकलकर दूसरे के 

अ्रम्दर पहुँचता है, थे कुसंस्कारों श्रोर दोषा से लिप्त रहते है। उसे 
कुसंस्कारों को पोंछुने के लिए ही, था यो कहे कि उनके दोेष से सत्य 

को बचाने के लिए. ही प्रेम और मिठास की पुट जरूरी हो जाती है। 
कष्ट-सहन प्रेम, मिठास तथा सह्दाबुभूति की स्थूल अभिव्यक्ति है। जो 
व्यक्ति अज्ञानों हे, स्वार्थ ने जिसे अन्याय और श्रत्याचार के गड्ढे मे 
गिरा रक्खा है, जो हस तरह अपने आप ही पतित हो अका हैं, उसके 
प्रति एक मलुष्य के सन मे तो सहानुभूति और दया ही उस्पक्ष हो 
सकती है । यह सहानुभूति और दया ही उसे कष्ट देने के बदले कष्ट 
सहने के लिए प्रेरित करती है । शोर कष्ट-सहन के द्वारा सस्याग्रही दोनों 
हेत सिद्ध कर लेता है---उस व्यक्ति का सुधार ओर अपने श्रति उसका 
मित्र-भाव । सत्य के इसने विवेथन के बाद हम यह देखेंगे कि सत्य की 

साधना से मजुप्य में कौन-कौन से गुण उदय होते हैं और वे किस 
प्रकार उसे पूर्णा स्वाधीन बनाने में सहायक होते हैं । 

२: सत्य से “उत्पन्न गुण 
सत्य यह तत्य है जिसके बल्ल पर धारा संसार-चक्र चल रहा है ! 

उसको जानना, उसके लिए प्रयरन करना, उसका अपने में अशुभव 
करता:मनुष्य का स्वभाव-घर्म है। अनुभवियों ने कहा है कि आध्मा, 
परमात्मा सत्य से भिन्म महीं--सृष्टि में लत्य जो कुछ हे बद यही कि 
पट-घट में, अणुश्यण में एक ही झात्म-तत्व समाया हुआ है | कई 
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मनुष्य ऐसे मिल्नेंगे जो शुद्धि से इस ज्ञान को जानते हैं; किन्तु सत्य 
जिनके हृदय का घ्म नहीं बन गया है | वास्तव में आत्मा, जो जगत 
का परम सत्य है, बुढ्धि' द्वारा जानने की वस्त नहीं है। जिनका हृदय ' 
शुद्ध हैं उन्हें सत्य का स्फुरण अपने आप हुआ करता है । सत्य सीधा 
उनके दिल में जाकर पेंठ जाता है । परन्तु कुसंस्कारों से जिनका हृदय 
दृषित श्र सलिन है, उन्हें उसकी प्रतीति एकाएक नहीं होती । बुद्धि के 

द्वारा जिन्होंने सत्य को जानने का यरन किया है, उन्होंने बड़े-बढ़े दर्शन- 

शास्त्र रच डाले दें किनत वे इने-गिने विद्वानों के ही काम के हो गये हैं। 
वे बुद्धि की जिज्ञासा को तृप्त चाहे कर दें; किनत सत्य का साज्ञास्कार 

तो अनुभव करने से दी होता है । इसलिए सत्य को जीयम का धघमे 
बनाने--आचरण में उतारने का ही यत्न सबसे सीधा भोर भ्रच्छा मार्ग 

है । जो बात आपको सच प्रतीत हो, उसी पर डटे रहिए; किन्त यद्द 
न समझ क्लीजिए कि आपने उसमे जो कुछ सस्य जाना है यही अम्विस 
सत्य दे । संभव है, आपकी धारणा में गलती हुई हो। इसलिए श्राप 
श्रागे के लिए झ्रांखें खोलकर रखिए---देखले जाइए, अपने माने हुए सत्य 
के आगे भी कुछ दिखाई देता है या नहीं--किन्त जबतक आगे निश्चित 

रूप से कुछ न दिखाई दे तब तक अपने माने सत्य पर ही श्रड़े रहिए । 
घरय तो दुनिया से एक है । हसलिए यदि आपकी लगन सच्ची है, तो 
झ!प उसे---असली सत्य को--किसी दिन श्रवश्य पाजायंगे । किम्त 
झापकी ब्रृत्ति हर बात में सत्य को देखने, सत्य को खोजने की रहे । 
जिस बात में जो सत्य प्रतीत हों, उसे अपनाते जाहुए, जो असत्य मालूम 

दो उसे छोड़ते आइए । असस्य कई बार बड़ा लुभावना होता है, शीघ्र 
सफक्षता का प्रलोभन दिखाता है---किम्त आप उसके फंदे में म फसिए् । 
यह अमुभव-सिस्ध है कि यदि आप उसके लालच में आते रहेंगे, तो संभव 
है कि कुछ बार थोढ़ें परिश्रम में भोर जरदीं सफलता मिल जाथ; किम्त 
झाप विश्वास रखिए कि यह लाभ आगे के बढ़े लाभ को दूर फेक देता 
है और इसलिए असल में हानि ही हो जाती है। बर-धार मूठ का 
आश्रय छेते रहने से तो मित्रों श्रोर समाज में पेठ उड़॒ जाती है और 
इससे होने वाली हमारी भौतिक ओर नेतिक हालि का भअम्दाजा पाठक 
सह ही लगा सकते हैं । यदि सूचम इृष्टि से देखेंगे तो हमें थ्ट अमुभव 
होगा कि झूठ को अपना कर भदि आप कोई तास्काक्षिक काम फर रहे 

हैं, को उसी समय आप दूसरी बात सें अपनी दामि करते हुए पाये 
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जायेंगे । यू'कि श्रापका ध्यान लाभ की तरफ है, आपको जल्दी है, इस- 
किए झाप अपने कार्य के समस्त परिणामों को शांति के साथ नहीं देख 

रहे है--इसलिए वह हानि अभी आपको दिखाई नहीं देती; किन्त यदि 
झाप भकूट का आश्रय लेते हुए इस बात पर ध्याम रक्खेंगे कि देखें इससे 
कौन-सी हामि हो रही है, तो झापको उसे देखने में देर न कगेगी । फिर 
तो आपको झसत्य से स्वभ्रावतः अरुचि और अन्त में घुणा धोने लगेगी 

ओर उसकी हामि हतली प्रत्यक्ष हो जायगी कि आप असत्य के विरोध 

में प्रचार करने लगेंगे । 
इस प्रकार अपने प्रश्येक कार और प्रस््येक ब्यवहार में सत्य और 

झसस्य की बार-बार छाम-बींन करते रहने से आपको सबसे पहला लाभ 

हो यह होगा कि आपकी विचार-शक्ति बढ़ेगी। इससे झापको सारा- 

सार का, कर्तव्य-अकर्तंब्य का, हानि-लाभ का, अच्छे-जुरे का, विचार 
करने की झादत पड़ेगी और आपमें विधेक जाग्रत होगा। जब आप 

सत्य "ग्रहण करने की ओर दी दृष्टि रक्खेंगे तो आपका मण एकाप होने 
लगेगा, भोर-भोर बातों को छोड़कर एक सत्य की ही भोर मन को 
बार-बार आना पड़ेगा, इससे उसे संगम का अभ्यास अपने आप होगा । 

जब हम केवल सत्य पर ही रद रहेंगे तो हमें अपने बढ़े-बूढ़ों प्रियमनों 
ओर कुट्म्बियों के भी विरोध का सामना>करणा पढ़ेगा | राज्य, समाज 
ओऔर धर्म के नाम पर स्थापित सत्ता का भी घिरोध सददना पढ़ेगा और 
करमा पढ़ेगा । उससे हमारे अन्दर साहस पेदा होगा । इन विशेषधियों 
के विरोध और कष्टों को आमन्द के साथ सहने से कष्ट-सदहदम की शक्ति 
बढ़ेगी | सत्य-भकत के लिए यह जरूरी होगा कि वह दूसरे के भात्रे हुए 
सत्य का भी आदर करे । यह टसे अपने लिए सत्य तब तक न मानेगा, 

सत्र तक कि स्वयं उसे उसकी प्रतीति न हो ज्ञाय; परम्त उसे अपने सत्य 

पर काभम रहने का अधिकार जरूर देगा। ऐसा करने में डसे अहिसा 
का पाकस करना लेगा । यदि वह अपला सत्य उसपर जबरदस्तो क्षादने 
क्रगेगा, दृष्डघक्ष, भय अथवा शस्त्र-यक्ष से उसे अपना सध्य सामने 

पर मभबूर फरेगा तो, वह सत्य-भकत लहीं रदेशा--अपने भाष्य सत्य 
पर अक्षते का अधिकार सब्र को है--हस महाभ् सत्य की वह शअवदेशना 
करेगा | हस मकार अंदिंसा का पाक्षण उसके क्षिण अभिषाय हो हि 
सस्थ का लिर्श॑य करमे सें भी अहिंसा उसको सहायक होती है। 

झतिवार्य शर्त है। हूं प हिंसा का एक कप है । जब तक इसारा जन द्रव 
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से कलषित होगा तब तक हमारे 'हृदय में सत्य कौ पूरी अनुभूति न 
होगी--हमसारा निर्णय शुद्ध म होगा । ह थ से प्रभावित मन हमें स्वार्थ 
की औोर ले जायगा--हमारे हैं प-पाश्र के हित की रक्षा का उचित भाव 
हमारे सम में न रहेगा---.हसलिए हमारा भिशंय स्थाय या सस्य-सूल्क 
ले होगा | इसी तरह शुद्ध निर्शंय या सत्थ-शोधमन के लिए हमारा अंतः- 
करण राग से भी दूषित न होमा चाहिए । क्योंकि जब एक के प्रति 

राशा यानी सोह, असक्ति अथवा स्वार्थ-मूलक स्नेह होगा, तो हमारा मन 
उसके सुख, स्ताम था हिल की तरफ अधिक झुकेगा और हम दूसरे के 
स्वार्थ की उपेक्षा कर जायंगे । यद्द राग जम्स के समय चाहे प्रत्यक्ष हिंसा 

के रूप में न आता दो, परस्त परिणाम के रूप में अवश्य हिंसा हो 

जाता है। जिसके प्रति हमारे मन में राग होता है, उसका भ्रद्दित हम 
अक्सर ही कर डालते हें--अलख्ता उसका हित साधन करने की येए्ट 
करते हुए ही । क्योंकि उसके प्रति भ्रत्यधिक स्नेद्द हमें उसके सच्चे हित 
की ओर से अन्धा बला देता दै--हम उसके श्रेय की श्रपेक्षा उसके 
प्रेथ की अधिक चिन्ता करने लगते हें---झौर उसे गलत रास्ते ले भाते 
है । राग को अपनाकर स्व्थ अपनी भी हानि करते हैं। हम भी पथ- 
अष्ट होते हैं। अपने कर्तव्य का निर्णय करने में भो हम राग के बशी- 
भूत हों सत्य का मार्ग छोड़ देते हैं। उसकी नाराजगी .के अझन्देशे या 
खुश करने की चिल्ता से सत्य की उपेक्षा होने क्षमती है। और दित्त तो 
भ्रस्ततः सरय की प्रतीति, पाल्षन और रक्षण से ही हो सकता है। इस 
तरह सत्य का पालन हमें राग-हं प से ऊपर उठने की शिक्षा देगा । 
इससे हमारे मन में समता का और स्थिरता का गुण आमने क्गेगा । 
अधिक और बार-बार कष्ट सहन करने से धीरज का विफास होगा। 
कठिनाइथों, विध्णों, कष्टों से लड़ते हुए, पुरुषार्थ, निभेयत्ता की वृद्धि 
होगी । “यह सब में सत्य के लिए सह रहा हूँ,'यह भावभना अपूर्य बक्ष देशी 
और उत्साह को बढ़ावेगी। सत्य के पथ पर चक्षने बाला अवश्य सफल 
होगा, यह विचार आशा और उमंग में श्ृद्धि करेशा | यों किसी भीं 
उच्च ध्येय को भ्रहणा करके उसकी सिद्धि में तब्क्षीम रहने से इनमें से 

कई गुशों का विफास होगा, किल्तु अमर आशा और सकक्षता की 
अचक्ष भ्रद्धा सत्य के ध्येघवाले को ही मराप्त होती है । 

सत्य के साथक के लिए हशना ही काफी नहीं है कि वह स्व ही 
सत्य का अगुभव और पाखन करता रहे; बर्कि इसका थह भी कर्म्य 
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है कि अपने सत्य से दूसरे को भी लाभ पहुँचावे--दूसरे को भी उसका 
झनभव करावे | यह वह दो तरह से कर सकता है--स्वयं अपने सत्य 

पर दृढ़ रहकर---उसका आचरण करते हुए और दूसरे लोगों में उसके 
लिए रुचि, प्रीति श्रोर लगन उत्पन्त करके | यह दूसरा काम उसे सस्य 
का प्रचारक भी यना देता है। प्रचारक अनने से उसमें संगठन की 
योग्यता आवेगी । उसे जनता की ओर भिन्न-भिन्न वर्गों की संस्कृति 
झौर सनोदशा का अध्ययन करना पड़ेगा, जिससे विवेक बढ़ेगा और 

छमय तथा स्थिति देख कर भिम्न-भिन्न उपायो का अवलम्धन करना 

पढ़ेगा, भिन्न-भिन्न व्यक्तियों या ब्यक्ति-समहों से काम लेना पढ़ेगा-- 

इससे साधन-बहुलता ओर प्रसंगावधान आखजेगा । सत्य जेसे दूरवर्ती 
लक्ष्य को सामने रखने से ओर, अपने वर्तमान कार्यक्रम को सदेव उसके 
अनुकूल बनाये रखने की चिन्ता से उसमे दूरदर्शिता का श्रादुर्भाव 
होगा । अधिसा का सृल सत्य पर स्थित है; किन्तु उसका स्वरूप प्रेम 
मय है । जब हम इतना ही कहते है कि दूसरे को कष्ट न पहुँचाओो' 

ता उसका नास अहिसा है । किन््त जब कहते हैं कि “दुसरे के दुःख को 
अपना दुःख समझो! तो उसका नाम सहानुभूति है और जब हम कहते 

दें कि 'दसरे को अपने समान चाही' तो उसका मास प्रेम है। अहिसा 
तटस्ध है; पेम सक्रिय है | जहां प्रेस है, सहानुभूति है, वहां सभी रदुल 
गुणों का अधिष्ठान हो गया समक्रि"ण । रस की उरपसि प्रेम से ही है। 

रस समस्त ललित कलाओ का प्राण है । एक ओर से सत्य का तेज और 
दरों ओर से अहिंसा की शाम्ति तथा प्रेम का जीवन-रल सनच्य को 

पघमस्त तेजस्वी और रसणीय गयो से--मस्तिष्क और द्वदय के गयों 
से झआभूषित करके जीबम की सार्थकता के द्वार तक निश्चित रूप से 

पहुँचा देगा । 

४ ; शस्त्र-बक्ष के ऐवज़ में सत्याग्रह 
सत्याग्रह भारतवर्ष को और उसके निमित्त से सार जगत को 

भद्दाः्साजी की एक अपूब देश है | विच्वार-जगत् में थद्यपि टारसस््टाय ने 
इसको आधुनिक संसार में फेज्ञामे का थोडा यरम किया है, फिर भी ब्या- 
यहारिक जगत में तो गांधीजी को ही उसे प्रचलित करने का श्र य प्राप्त 
है। इस अध्याय के आरंभ में हमने सस्थाअह के मुल-तत्व रूप को समझने 
का अ्र्त किया है, किंतु सहां हम उसको एक बल, एक शस्त्र के रूप में 
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विचारने की कोशिश करेंगे | मद्दाव्माजी का यह दावा है कि सत्याग्रह 
शस्त्र-युद्ध का स्थान सफलता-पूर्वक ले सकता है। 

यहां हम इसी विषय पर कुछ विचार कर लेना चाहते हैं | मद्दात्मा 

जी जिस सिद्धान्त का प्रतिपादन करते है, जिसके आधार पर उन्होंने 

अपना जीवन बनाया है, जिसके बल पर उन्होंने दक्षिण अफ्रिका ओर, 

भारतवर्ष में श्रपृव॑ सफलतायें प्राप्त की दे, एक-से-एक बढ़कर चमरकार 
दिखाये हैं, उसे उन्होंने 'सत्याग्रह' नाम दिया है। 

सत्य+झ्राग्रह इन दो शब्दों को मिलाकर 'सत्याभ्रह' बनाया गया 
हैं । इसमे मूल और असली शब्द तो सत्य ही है | सत्य पर डटे रहने 
का नाम है सत्याभ्रह । अब प्रश्न यह है कि सत्य” क्या है? इसका 
निश्चयात्मक उत्तर वही दे सकता है, जिसने सत्य को पा लिया हो, 

जिसका जीवन सत्यमय हो गया हो, जो स्थ्रयं हीं सत्य-रूप हो गया हो । 
हमारे प्राचीन ऋषि-मुनियों ओर दशनकारों ने इसे समझाने का यरन किया 

है, पर वे इसको सहिमा का यस्वान करके या कुछु कलक दिखाकर ही रह 

गये है। मैं समझता हूँ---इससे अधिक मनुष्य के बस मे है भी नहीं । 
सत्य को पूर्णता, ब्यापक्ता ओर घनता न तो बुद्धिगम्य ही है भौर न 
वर्राभ-साध्य ही है । उसकी ब्यापकता पर विचार करने लगते हैं, तो यदद 

ब्रह्माएड भी छोटा मालूम द्ोता है। घनता की तरफ बढ़ते हैं,तो कल्पित 
या मनोगत बिन्दु भी बड़ा दिखाई देता हैं। यह सूचम से सूच्म और 
विराट से भी विराट है| “अ्रणोरणीयान मद्तो सह्दीयान! हससे अधिक 
वर्णन उसका नहीं हो सकता | ' 

तब मनुष्य उसे सममे केसे ? प्रस्येक मनुष्य अपनी घुद्धि और शक्ति 
के ही अनुसार उसे समझ या अहण कर सकता है। तो श्रत्येक मलुष्य के 

क्षिए सत्य वही हुआ, जो उसे जंच गया । तो क्या प्रस्येक जंचने वाली 
यात को सत्य ही मान लेना चाहिए ? नहीं, निर्म्ष अ्रस्तःकरण में जो 

स्फुरित हो, सार्विक बुद्धि में जो प्रवेश कर जाय, वही “सत्य” शब्दु से 
परिचित कराया जा सकता है । वह वास्तविक सत्य चाह्दे न हो, किस्त 

डस व्यक्ति के लिए तबतक तो वही सत्य रहेगा, जबतक उसे आगे सत्य 

का और या ,मिन्न प्रकार से, दर्शन न हो । इसको सापेक्ष्य या अध या 

श्रांशिक सत्य ही समझना चाहिए,;--यह उस मन॒ष्य की असमर्थता, 

अपूर्णता अ्रवश्य है, किन्तु अपने विकास की वतेमान अवस्था में इससे 
अधिक सत्य का दर्शन उसे दो ही नहीं रद्दा है, तो वह क्या करेगा 
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वह उसी आंशिक सत्य पर इढ़ रहेगा और झआारे सत्य-दर्शन की राह 
देखेगा, एवं उसके लिए यत्न करेगा। सत्य-शोधन का, सत्य को पाने का 
यही मार्ग है । किन्त इसमें यह बात न भूलनी चाहिए कि सत्य-शोधन में 
प्रगति करने के लिए श्रन्तःकरण की मिलता और बुद्धि की सात्विकता 
का दिन-दिन बढ़ना अनिवार्य है। ऐसा न करेंगे तो आपकी गति कुण्टित 
हो जायगी; श्राप उसी अपने माने हुए अर्थ या आंशिक सत्य पर ही-- 

जो असत्य भी दो सकता है---चिपके रह जायेगे झोर सम्भव है कि उससे 
झ्रापको अधोरगति भी हो जाय | 

झब हमन आंशिक ससस्यों में कगड़ा शुरू हो तो क्या किया जाय ? 
आप एक बात को सत्य माने हुए हैं, में दूसरी बात को । और वे दोनों 
परस्पर विरुद्ध हैं तो आपका मेरा परस्पर-ब्यवहार और संबंध कैसा होना 
चाहिए ? सहिष्णुता का या जोर-जुल्म का ? यदि जोर-जुक्म का, तो 
फिर आप मुझसे मेरे सत्य पर डैंटे रहने का अधिकार छीनते हैं । यह 

तो सत्य की आराधना नहीं हुईं । भापको अपना ही सत्य प्रिय है, उसी 
की आपको चिन्ता है। मेरे सत्य की यदि आप बिल्कुल ही उपेक्षा करते हैं, 
तो आप जुल्मी, स्वार्थी, एकांगी, पक्षपाती क्यों नहीं हुए ? यदि अगपकी 
शत्ति ऐसी है तो फिर क्या आप स्वयं भी अपने सत्य-शोधम का रास्ता 
नहीं रोक रहे हैं ? इस दशा में तो भापअपने और मेरे दोनों के सत्य के 
बाधक दो गये । दूसरे शब्दों में आप सत्य के द्रोही बन गये । पर यदि 
झाप अधिष्शुता का व्यवहार रखते हैं तो अपने भर मेरे दोमों के लिए 
सत्य-शोधन का मार्ग विस्तृत कर देते हैं । दोभों में विम्नह और द्वंब 
की जगह प्रेम और मिठास का. एवं सम्बन्ध बढ़ाते हैं । इसी बूत्ति 
का नाम अहिंसा है । 

सत्य के शोघल सें झहिंसा के बिला काम चतक्त ही नहीं सकतम। 
झ्राप एक कदम भी आगे नहीं बद सकते । यही नहीं, बल्कि अन्तः- 
करण की निर्मश्षता, शुद्धि की सात्विकता, जिनके बिना आपका अंलः- 
करण सत्य सफुरित होने के योग्य ही नहीं बन सकता, वास्तव में देखा 

जाय तो इस झट्टिसा-बृतसि के ही फल हो सकते हैं। भ्रम्तकश्य को 
निर्मल और बुद्धि को सात्विक ओआप तभी बना सकते हैं, जद आप अपने 
को शास-हं थे से ऊपर उठाते रहेंगे | शंग-द्वंष से अपर उठता अहिंसा 
का ही दूसरा नाम है | 

इस तरंइ सत्य के साथ अहिसा अपने-आप छड़ी हुई है। दोनों 
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एक दुसरे से अलग नहीं हो सकते ! “दोनों की एक-दुसरे से पृथक था 

भिन्न कल्पना करना .अपने को सत्य से दर हटाना है | फिर भी यह 
तो कहना ही पड़ेगा कि सत्य साध्य है भौर अहिंसा साधन । झहिंसा के 
बिमा आप सत्य को पा नहीं सकते, इसलिए उसका महत्व सत्य के ही 
बराबर है; किंतु उसका दर्जा सत्य के बराबर नहीं हो सकता | 

सत्य यदि वास्तव में सत्य है, सारा अह्याएड यदि एक सत्य ही है, 
या सत्य मियम पर ही उसका आधार और अस्तित्व है, ओर यदि वही 
सत्य हम में ओत-प्रोत है तो फिर हमें अपनी छोटी-सी तत्नथार, पिस्तोल 
या सशीनगन, अणुबम अथवा अम्य भीषण शस्त्रास्त्रों से उनको रक्षा 
करने की आवश्यकता ही क्या है १ क्या हमारे ये भयानक और भारक 

साधन उनकी रक्षा कर भी सकेंगे ? यदि हम मानते हैं कि हां, तो फिर 
ये सत्य से बदकर साबित हुए । तो फिर सत्य की अपेक्षा इन्हीं की पूजा 

क्यों न होनी चाहिए ? 'सध्यमेष परो धर्म” की जगह “शस्त्रमेव परो 

घसम।' का प्रचार होना ही उचित है। 'सस्यमेष जयते नाधनृतम्! की 

जगद् “शस्श्रमेष जयते” की घोषणा द्ोनी चाहिए | तो फिर अब जगत् 
में किसीने शस्त्र को सरय से बढ़ कर क्यों नहीं बनाया ? इसीक्षिए कि 
सत्य झौर शस्त्र की कोई तलभा नहीं। शस्त्र यदि किसी बात का 
प्रतीक हो सकता है, तो वह असत्य का। सरय तो स्वयं रक्षित है। 
सूर्य को कोई क्या रक्षा करेगा ? सत्य के तेज के प्रुकाबक्षे में हजारों 
सूर्य कुद भी नहीं हैं । चू कि हममें सत्य कम होता है, इसीलिए हमें 
शस्त्र की सहायता की आझ्ावश्यकता श्रतीत द्वोती है; क्योंकि असत्य 

इसमें अधिक होता है ओर वह अपने मिन्न, साथी या प्रतीक की ही 
सहायता भापष्त कूरने के लिए हमें प्रेरित करता है। अतपुअ सत्य का 
दिंसा या शस्त्र से कोई नाता नहीं। यह बात सूर्थ के प्रफाश ही तरह 
हमारे सामने स्पष्ट रहनी भोर हो जानी चाहिए | 

सत्य की शोध और सत्य पर डैंदे रहने की प्रवृत्ति से दी वह 
प्रतिकार-बल उत्पस्भ होता है, जो सत्याग्रही का वाश्तविक वक्ष है। 
सत्य को शोधने की बुद्धि उसे नित्य नया प्रकाश देती है भौर जो सत्य 
स्फुरित हुआ है, उस पर डैंटे रहने से उसमें इृद़ता, बल झोर अभ्रसत्य से 
लड़ने की स्फूर्ति आती है | हस प्रकार सत्याग्रह में क्षान और बल दोनों 
का सामवेश अपने आप होता रहता है। जहां ये दोनों हैं, वहां पराजय, 
अंसफक्षता, अशरेति, दुःख ओर चिन्ता कैसे टिक सकते हैं | सत्य के 
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इसी अनन्त और नित्य नवीन ज्ञान, एवं अमोघ बत् के आधार पर 
महदास्माजी कहा करते है कि शुद्ध सत्याग्रही एक भी हो, तो बह सारी 
दुनिया को द्विज्ा सकता है। कोन कह सकता है कि उनका यह दावा 
बुद्धिगम्य नहीं है ? सत्य के त्र टियुक्त, अपूर्ण और छोटे प्रयोगों से भी 

जब हमने जबरदस्त शक्ति उत्पन्न होती हुई देखी हैं तो इसमें क्या 
शक हो सकता है कि सध्याग्रही जितना ही अधिक शुद्धता और पूर्णता 

के निकट पहुँचेगा, उतनी ही उसकी गति, तेज, बल अपरिमित और 
दुदंमनीय होंगे । 

सारांश यह द्वे कि एक ओर सत्य का अमित तेज, बल, पराक्रम, 

पौरुष, साहस ओर दूसरी ओर अहिसा की परम आर्द्वता, झबुता, 
मधुरता, विनयशीलता, स्निर्षता, सुजनता, इन दोनों के सम्मेलन का 

नाम है सत्याग्रह । - 
सत्याग्रह एक गण भी ह और बल भी है। प्रत्येक गण के दी 

कार्य होते हैं---एक तो हमारी अनुकुलताओो को बढ़ाना और दूसरे, प्रति 
कूछताओ को रोकना । जब हमारा कोई गुण प्रतिकूलताओ को. रोकता 
है, बाधाश्रो को हटाता हैं, तब वह एक बल हो जाता है। जब हम 
किसी सामाजिक, ब्यक्तिगत, राजनेतिक या किसी भी दोष, कुप्रथा, 
कु-नियस को मिटाने के लिए किसी न्याय, या सत्य बात पर अड़े रहते 

हैं, सब प्रकार के कष्ट और कठिनाइयो को श्रानन्द ओर घीरज के साथ 
सहते है, किन्त अपनी यात पर से नहीं डिगते, तब हम सत्याभ्रह को 

एक बक्ष के रूप से संसार के सामने पेश करते हैं । 'सस्याप्रह' बस्खु 
की उत्पक्ति वास्तव में इसी बल के रूप में हुई हैं; परन््त “सत्याम्रदद! 

शब्द बनते समय उससें सत्य के सभी सामाजिक गुणों का तथा स्वतंत्र 
सत्य का भी सामबेश कर दिया गया है, जिससे “सत्याग्रह' का भाव 

एकांगी, संकुचित या भ्रपूर्ण न रहे । 

सत्याप्रह का रूप सबिनय कानून-भंरा हैं । यह एक बलवान अस्त्र 
है । जिस नियस को हम न्याय और नीति के विरुद्ध समझते हे, उसको 
न मानने का हमें अधिकार है । यदि एक क-मियम को हटाने के श्षिए 
दूसरे और समय पबने पर विरोध-स्वरूप सभी नियमों का अनादर करना 
पढ़े, ठो यह सी करने का हमें अधिकार है । परन्तु बुरे मियमों को हम 
खा के लिए अमास्य कर सकते हैं ओर दूसरे नियमों को थोढ़े काल 
के क्षिपु केवल विरोध-स्वरूप दी । दोनों अवस्थाओं में अ्रभादर का दुश्ट 
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भुगवना ही वद्द बल है, जिससे सम[ज जाग्रत होता है और समाज-ब्यवस्था 
बिगढ़ने नहीं पाती । यदि हसारा नियम-संरे उचित होगा, तो हमारा 
कष्टसहम समाज में हलचल भर जागति उत्पन्न करेगा, यदि अनखित 
होगा तो हम उसका फल अपने-आप भुगत के रह जायंगे और आगे के 

लिए अपना रास्ता ठीक कर लेंगे | 
परन्तु नियम-मंग का :वास्तविक श्रधिकार उन्हीको प्राप्त होता 

है, जो वूखरी सब्र परिस्थितियों में नियमों का. पालन चिन्ता के साथ 
करते रहते है | जो नियम-मंग में अच्छे-छुरे नियमों का भेद नहीं करते, 
अथवा जब चाहे तभी नियम-भंग करते रहते हूं, उनके .भियम-भंग का 

कोई मैतिक मूल्य नहीं होता और हसलिए उनकी प्रतिष्ठा और प्रभाव 
चक्षा जाता है और उनके नियम-भंग से समाज का उपकार या झुधार 

भी नहीं होता | नियम-भंग तभी प्रभावशाली होता है, सभी वह एक 

अमोध अस्त्र का काम देता हैं जब वह छुरे नियम का हो और भिथम- 
पालक ब्यक्ति के द्वारा किया गया हो । 

किर नियम-भंग सत्याग्रही का भ्रन्तिम शस्त्र है । सत्यागही सबसे 
पहले तो उस नियम की थुराई समाज या राज्य के सूत्र-संचालकों को 
बताता है; फिर लोकमत को तैयार करके उसके विरुद्ध शिकायत करता 
है; इतने ले यदि काम न चले, तो ग्ान्दोलन खड़ा करके उस निथम 
को भंग करता हं--आर ग्रस्त मे सारी ब्यवस्था के ही स्निलाफ बगावत 

खडी कर देता है | इस क्रम से चलने से उसका बल दिन-दिन बढ़ता 
जाता है; उसके पक्ष की न््याय्यता को लोग अ्धिकाधिक समझने लगते 
है और इसलिए उसके साथ सहानभूति रखते है, उसे सहायता देते हैं 
एबं श्रम्त में उसका साथ भी देते है | हसके विपरीत एकबारगी नियम- 
भंग करने वाला श्रकेला रह जाता ह. श्रौर हतबल हो जाता है । 

इस प्रकार सत्याग्रही एक सुधारक होता है; जहां भी उसे असत्य, 
अन्याय, अनौजित्य मालुम होगा यही वह सधड् करने में प्रश्धक्त होगा। 

उसका सुधार करने के लिए यदि उसे विरोध करना पड़ेगा, लड़ाई 
लद़मी पढ़ेगी तो वह पीछे नहीं हटेगा; परत वह लड़ाई मोल ले लेने 
के लिए किसीके घर नहीं जायगा | आ ग्रैज्ञ लींग मार! यह उनकी 

रीति नहीं होगी । डसका पथ निश्चित है। वह चला जा रहा है। 
रास्ते में कठिनाई, रुकावट,विध्न आ जाते हैं, तो उन्हें हटाने लगता है। 
इसके ल्षिए उसे विरोध, आंदोलन, लाई करती पढ़ती है । जब विष्ण 
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हट गया, रास्ता साफ हो गया, वह फिर शांति और उत्साह के साथ 
अ्रागे बढ़ने लगता है । इस ज्र्थ में वद योदा तो है; युद्ध उसे कदम- 
कद्स पर करना पक़ता है---कभी अपने दुगुणों के साथ, कभी कहु- 
स्ियों के साथ, कभी समाज के नेताओं के साथ और” कभी राज्य- 
कर्साओं के साथ; किस्त युद्ध उसके जीवन का क्षक्य नहीं है । 

सत्याग्रही व्यक्ति का सुधार चाहता है, उसका नाश नहीं । क्योंकि 
वह मानता है कि कोई भी. व्यक्ति दो कारणों से अ्रन्याय, ह्त्याचार 
करता दै या किसी दोष को अपनाता है। या तो स्वार्थ-वश या अक्लान 

वश । स्वार्थ-साधना की जड़ में भी अन्ततः अशान ही है। अब अज्ान 
को दूर करने के, ससुष्य को जाभ्रत और ल्यायी बनाने के दो ही साधन 
उसके पास हैं--.एक तो युक्तियों के द्वारा उसके दिमाग को समकाना 
और इसने से काम न चले तो स्वयं कष्ट उठाकर उसके हृदय को जाग्रत 

करमा । मारकर व्यक्ति को वह मिटा सकता है; पर उसका सुधार नहीं 
कर सकता ! वह अन्यायी और अ्त्याचारी को खुधार करके अपना मिश्र, 

साथी बनाना चाहता है। उसका नाश करने से यह उद्दश्य सिद्ध न 
होया । फ़िर ष्यक्ति का नाश करमे से हम डसके गुणों का भी तो माश 
कर देंगे । करे से बुरे ब्यक्ति के क्षिए भी हम यह नहीं कह सकते कि 
उसमें कोई गुण नहीं है। यदि उसमें गण है तो उसकी रक्षा करना, 
उससे समाज को लाभ पहुँचाना हमारा धर्म है। हां, उसकी बुराई को 

हम नहीं वाहते--तो बुराई को मिटाने का उद्योग करें । किन्तु बुराई 
मिटाले के छेबज़ में हम उस ब्यक्ति को ही मिटा दें तो क्या इसे हमारी 

डद्द श्य-स्िद्धि कहेंगे ? 
सत्याभ्रहदी ब्यक्ति पर तलवार इसलिए भी नहीं उठाना चाहता कि 

वह मानता है कि अपने विशथारों के अन॒सार चलने का अधिकार सब 

को है। अधिकार के सानी हैं समाज हारा स्वीकृत लियम के अस्दर अलने 
कीं पूर्ण स्वाधीशता । यदि आपके ओर उसके (विचार था मिर्शय में मेद 
है, तो क्या एक के लिए यह उचित है कि इसी बात के क्षिप दूसरे का 
नाश कर दे ? सत्याप्रही, ऐसे प्रसक्नों पर, दूसरों पर बल्लाश्कार करने की 
झपेक्षा स्वयं कष्ट डठाता है। अपनी इस सहनशीलता के हारा एक तो 
वह दूसरे को अपने विचारों पर चलने की उतनी स्वाधीनता देता है, 
जितली कि वह खुद लेता है ओर दूसरे उसके मल में एक दसचल पैदा 
करता दे कि मैं ग़ल़त्ती पर तो नहीं हैं। उसे कद अझात्म-निरीक्षण में 
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प्रदुस करता है। बह आत्म-निरीक्षण उसे सुधार के पथ पर पहुँचाता 
है। बस सत्याप्रही का काम हो गया। 

सत्याप्रही की भ्रदिंला का सम्बन्ध व्यक्तियों से दे,भणाकियों,नियमों 
झौर संगठनों से नहीं । झ्रावश्यकता हो जञाले पर इन्हें मिटाने में बह बिल- 
कुल दिचकियाहट नहीं करता । वद्द मानता है कि प्रशालियां अराखिर 
सनुष्य ही बनाता है। हसल्तिए मनष्य के सुधार के साथ प्रणाल्षियां भी 
घुघरने क्गंगी । यह सच है कि प्रशालियां भी मनुष्य के खुधार के ही 
क्षिप् बनाई जाती हैं और यदि प्रणाली ऋष्छी हुई, तो मनष्य जछदी 
सुधर सकेगा; परश्त प्रशाली और मनच्य की तक्षना में मनच्य बढ़ा है। 
इसक्ियु मनष्य को नष्ट कर देने की कल्पना सस्याप्रदी को अमचित और 
हानिकर मालूम होती है । किसीकों मारने की कल्पना हम तभी तक कर 
सकते हैं, जब तक हम अपने ह्वित का विचार करते हैं---यदि उसके दित 
का विचार करने लगे, तो तरन्त समरू में आ जायगा कि मारणा हमारी 
स्वार्थ-साथुता हे । जो मनष्य सब के द्वित की भावना नहीं कर सकता 
तो बह सध्य का अनयायी केसे हो सकता है ? और यदि सत्य का झनत- 
यायी नहीं है तो वह अपनी और समाज की प्रगति कैसे कर सकता है 
यह.समऊ में आना कठिन है। अबतक का इतिहास और वर्तमान 
जगत हसलिए हमारी विशेष सहायता नहीं कर सकता कि बह स्वयं ही 
अपूर्ण भोर दुखी हे।यदि हिंसा और असत्य के मुकाबले मेंकदिंसा और 
सत्य हमें ध्यक्ति और समाज के खिए अधिक हिलकर सालूम दोते हों तो 
हसारा हृतना ही कर्तब्य हे कि उसका दृदता से पालन करते अल्ले 
जाय॑ । यह सम्भव है या नहीं, ऐसी शंका किसी पुरुषार्थी के मन में तो 
नहीं उत्पम्म होनी चाहिए । जग के कई असम्भव खसभे जानेवाले 
चमस्कार मनुष्य के ही प्रयरम और पुरुषार्थ के फल हैं। यदि हम समाज 
में सुब्यव्स्था कर सके, शिक्षा और संस्कार फैलाने की अच्छी योजना 
कर सके, तो सह ऐसी बात नहीं है जो मनृष्य की क्षमता के बाहर हो। 
सत्याअद्दी सनुष्य के अपार बल को जानता है; हसक्षिए न तो अ्स- 
भावधाओों से हतोस्साह होता है, न विष्णों से घबराता है। सत्माप्रही 
शिराशा, असफलता और थकान को जानता ही नहीं । यदि हमने सत्य 
को आशिक रूप में भी अनुभव कर छिया है, तो बिना किसी बाहरी 
प्रेश्ण! और प्रोत्साहन के भी हमारी प्रगति दिन-दिन होती ही अछी 
ज़ायगी भर हमारे पथ की बाधायें हुँकार-मात्र में हरती चकी जायंगी। 
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ससय में यह बल और सामर्थ्य कहां से झा गया ? सत्य चू'कि 
सारे जगत् में फैला हुआ है इसलिए उसकी ओर सबका सहज आकर्षण 
है। जो ब्यक्ति केवक्ष सतथ की ही साधना करता है; सत्य के पींछे 
तमाम सुखों, वैभवों ओर प्रयोजनों को भी छोडने के क्लिए तेयार रहता 
है, उसके प्रति शत्र -मित्र सब खिंचते चले आते हैं। उनके अन्दर समाया 
हुआ सध्यांश उन्हें बड़े स्यांश की ओर खींचकर ले जाता है। फिर 
खध्याग्रही दूसरे को कष्ट देना नहीं चाहता--दूसरे का बुरा नहीं खाहता, 
तो ऐसा कौन होगा, जो उसकी सहायता करना न चाहे ? वह तो श्र 
से भी प्रेम करना चाहता है तो शत्र् उससे कितने दिन लक श्र ता रम्ब 

सकेगा ? या प्रतिपक्षी तक जिसके सहायक होने लगते हैं, उसे सफलता 
क्यों मन मिलती जायगी ? सफलता में उसे उतनी ही कमी रहेगी, या 

देरो लगेगी, जितनी कि उसकी सत्य ओर अहिसा की साधना में कसर 
रहेगी । 

चू कि समाज व्यक्तियों से ही बना हे, व्यक्तियों के और ध्यक्तियो 
पर किये गये प्रयत्नो से समाज प्रभावित हुए बिना नहीं रह सकता | 
समाज में कुछ ही ब्यक्ति सूत्र-संचालक हुआ करते हैं| जनसमाज प्रायः 
उन्हीं का अनुसरण करता है । यदि हमने उन कुछ लोगो को अपने 
सत्य और अ्रहिला-बल से प्रभावित किया होगा, तो उनके सार समाज 
पर और उनकी बनाई प्रणालियों पर उसका असर हुए बिना केसे रह 

सकता है ? सत्याप्रही जब यह कहता हे कि में तो हृदय-परिवर्तन चाहता 
हूँ, तब उसका यह भाव द्वोता है कि प्रतिपक्षी हमारे सत्य और अहिंसा 
बल को अनुभव करे--पहले उसके सन मे यह क्रिया होने लगती है कि 

“अरे, इनका कहना ठोक है, इनकी बात वाजिब है, हनकी मांग न््यायो- 
चित है|! इसके बाद हमारे कष्टडलहन और उसके आत्म-निरीक्षण से 
उसके हृदय-कपाट खुलने लगते हैं ओर हमपर अत्याचार करते हुए 
भी उसका दिल भीतर से कमभोर पडता चला जाता है । फिर एक दिन 

थ्राता है जब वह थक जाता है और हसारा मतलब पूरा करने की 
तैयारी दिखाता है। यही हृदय-परिवर्तन की क्रिया के चिन्ह हैं। जब 
चह हसारा मतलब पूरा कर देता हे, तब हृदय-परिवर्तन पूर्ण हो जाता 

है । सत्य और अहिंसा की यही विशेषता है कि वह प्रतिपक्षी की बुराई 
को मिटाकर उसे हमारा मित्र और साथी बनाता है एवं दोनों ओर प्रेम, 

सद्भाव, एकता की वद्धि करता है--..हां कि असत्य और अहिंसा 
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कभी एक को ओर कभी दूसरे को मिटाने का यरन करते हुए द्वं ष, 
मत्सर, कलह, बेर ओर इनके कितने ही बुरे साथियों का प्राबल्य समाज 
में करता रह्दता है । 

शत्र_ को मारना हमे सहज ओर स्वाभाषिक इसलिए प्रतीत होता है 

कि हमने अपने स्वार्थ पर ही प्रधान दृष्टि रक्खी हे । हम यह भूल जाते 
हैं कि हमारा शत्र भी आखिर मनुष्य है, उसके भीघर-बार, याल-बच्चे हैं 
उसका भी समाज मे कुछ स्थान है, उसमें भी आखिर कुछ गण हैं और 
डनका भी समाज के लिए उपयोग है । कोई मनुष्य महज अपनी घुराई 

के ही बल हर समाज में नहीं टिका रह सकता। हमें उसकी अच्छाई 

हू ढने का यरन करना चाहिए । ऐसा करने पर हम अपनी इस भूल को 

तुरन्त समझ लेंगे । यदि हम स्वार्थी द्वोंगेतो हम न्यायी नहीं हो सकते। 

यदि दम न्यायी नहीं है, तो हममे श्रौर हमारे शत्र, में, जिसे कि हम 
अ्रन्यायी कद्दते है, अन्तर क्या रहा? सिर्फ अंशों का ही अन्तर हो सकता 
हो । पर इसका भी कारण यह क्यों न हो कि हमें श्रभी इतने अन्याय 

और अश्याचार की सुविधा नहीं मिली है । यदि मूल बुराई हमारे अन्दर 
मौजूद है और हमे उसकी चिन्ता नहीं है, तो सुविधा और अनुकूलता 
की देर है कि हम अन्यायी और असत्याचारी बनने लग जायँगे। यदि हम 
अपने स्वार्थ को उतना ही महत्व देंगे जितना कि दूसरे के स्वार्थ को, तो 
हमें किसीको मार-मिटाने की कल्पना भ्रआ्ाह्य होने लगेगी। 

यहां हमें यद्द न भूलना चाहिए कि हिंसा कासम्बन्ध मनुष्य के मन 

झौर शरीर से है। किसीके शरीर और मन को कष्ट पहुँचाना ही हिंसा 
है। भात्मा तो दोनो की उससे परे है । आत्मा को कष्ट नहीं पहुँचता, 
परन्तु शरीर ओर मन को अ्रवश्य पहुँचता है । यदि श्राव्मा की एकता 

और अमरता पर ही हमारी सुख्य इष्टि है--शरौर ओर मन के सुख- 

दुःखों का विचार नहीं है तो फिर अ्रत्याचार, पराधीनता झादि की भी 

शिकायत हमें क्यों करनी चाहिए ? हमें यदि गोली मारो जाय तो बुरा 

कह्दा जाता है; पर यदि दम मार दें तो उसे हम जायज मानते हैं; यह 
न्याय समर में नहीं आता । यदि आप वास्तव में न््याय-प्रिय हैं, तो 

दोनों के हित,कार्य ओर स्वार्थ पर समान दृष्टि रखिए। यदि आप दोलों 

एक ही साधन को जायज मानते है, तब तो फिर आपके और उसके 
बीच स्याय-अन्याय का प्रश्न नहीं है--सत्यासस्य का प्रश्न नहीं है,बश्कि 

बलाबल़ भौर अनकूलता-प्रतिकूक्षता का प्रश्न है। यदि आप सूक्षम 
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रीति से विचार करेंगे, तो आप तबतक न्याय करने में समर्थ न हो 
सकेंगे, जबतक आप हिंसा को अपने हृदय में स्थान देते रहेंगे | जबतक 

आपम हिंसा-भाव होगा तबतक आपकी बृत्ति अवश्य स्था्थ की ओर 

अधिक भ्ुकेगी और दूसरे का सुख, स्वार्थ, हित आपके हृदय में सुरक्षित 
न रद सकेगा । यदि आप सच्ची समता, साम्य-भाव चाहते हैं तो आपको 

शश्न -मिश्र के प्रति एक-सी न््याय-भावना रखनी होगी । जब तक शम्र के 

प्रति मन सें द्वं ष है, तब तक उसे कष्ट पहुँचाने की भावना बनी ही 
रहेगी । और जब तक द्वष है तब तक समता और न्याय की सम्भावना 

कैसे रहेगी ? 
सत्याग्रही सत्य और न्याय के ल्षिए लड़ता है । वह दिन-दिन प्रबल 

इसीलिए होता चला जाता है कि वह शन्न् -मिन्न सबके साथ न्याय करना 

चाहता है---स्याय से ही रहना चाहता है। वह शजञ्र् को मिटाना नहीं, 

सुधारना चाहता है । इसलिए शत्रु भी उसकी बढाई को मानता हे । 
सत्याग्रही अपने शरीरबल के द्वारा नहीं; बल्कि आश्मिक गुणों और बलो 

के द्वारा शत्र् को प्रभावित करना चाहता है । बह अपने शत्र् के हृदय 

पर विजय प्राप्त करना चाहता हे । शारीरिक विजय की परिणति प्रति- 
हिसा में होती रहती है---जहां कि हार्दिक विजय की परिणति मैश्री में 
होती है । अछक सस्याग्रह में हार-जीत किसी एक पक्ष की नहीं होती--- 
दोनो की विजय होती है---सब्याग्रही की उसके प्रतिपक्षी पर ओर प्रतिपक्ती 
की अपनी शुराहयों पर । हस तरह सत्य ओर भहदिसा अ्र्थात् सत्याग्रह 
उभय-कल्याणकारी है । 

४ : सत्याग्रह और आध्यात्मिकता 

कितने ही स्थुल-बुद्धि खोग “श्राध्यात्सिक' शब्द सुनते ही बिगड़ 
उठते हैं । जब यह कहा जाता है कि सस्याग्रद्द एक आध्यात्मिक बल्ष हे, 
तब उनकी बुद्धि चक्कर खाने लगती है । वे महात्माजी को यह कहकर 
कोसने लगते है कि इन्होंने राजनीति में धार्मिकता और आध्यास्मिकता 

घुसेड़ कर देश को पीछे हटादिया है।अ्रतएव इस बात की परम झावश्य- 
कता है कि हम आाध्यात्सिक शब्द का मर्स समझने का यत्न करें । 

हर वस्तु के दो रूप होते हें---एक सूचम ओर मूल तथा दूसरा स्थल 
और बिस्तत । वस्तु के सक्षम ओर मूल रूप को आध्यात्मिक एवं स्थल 
तथा विस्तत रूप को व्यावहारिक कहते हैं। पहला अद्श्य और दूखरा 
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इश्य होता है । पहला बीज और दूसरा पेड़ है | हृतना समर लेने पर 
महात्माजी की धार्मिकता और भ्राध्यात्मिकता का व्यावहारिक-राजनैतिक 

भाषा में अर्थ किया जाय तो, वह ईमानदारी, दयानतदारी, वफादारी, 
सच्चाई, यही हो सकता है । महात्माजी कहते हैं कि सध्याप्रह का पुरा 
चमत्कार देखना हो, तो उसे ठीक उसी तरह चलाओ, जिस तरद्द में बताता 

हैँ । क्या उनका यह कहना अनुचित है ? उन्होने बार-बार कहा है कि 

सत्याग्रह को बल मिलता है मनुष्य की अ्रपनी सच्चाई से । क्या अपने 
तईं सच्चा होना एक मन॒ष्य और स्वतंत्रता के सिपाही के लिए लाजिमी 
नहीं है ? सच्चाई के मानी भी आखिर क््याहें ? तन, मन ओर बचन की 
एकता । यह एकता तो किसी भी कार्य की सफलता के लिए अनिबारय 
है, फिर ३४ करोड को भ्राजाद बनाने के यत्न में सफलता पाने के लिए 
इसकी उपेक्षा हम कैसे कर सकते हैं ? 

स्याग्रह प्रेम का अस्त्र है; यदि हम शत्र् से बैसा ही प्रेम कर सकें, 
जसा कि हम शपने भाई से करते है, तो हम अकेले भी उसे जीतने के 
लिए काफी है | परन्तु जो इतने »चे न उठ सके, वे यदि बदले की 
भावना भी मिकाल द,तो सत्याग्रह के बल का अ्नभव अपने श्रन्द्र कर 

सकते हें; और शन्न भी उसे अनभव किये बिना नरद्ेगा । यदि श्र का 
हृदय स्वार्थ से इतना गन्दा भर अन्धा हो गया है कि हमारा प्रेमास्त्र सीधे 

उसके हृदय को नहीं जुणा सका, तो दहसारे ओर उसके मित्रों और हस- 

दर्दों पर उसका असर इतना जरूर पड़ेगा कि उसकी संयुक्त शक्ति उसके 

हृदय को जगने पर सजबुर कर देगी । सत्याग्रह तो अमोघ और पाथक 

बल है | ऐसा बल है कि वह उस शख्त्र के बांधने वाले को भी मनुष्यरव 
में ऊंचा उठाता है और उसे भी ऊंचा उठने के लिए. मजबर करता 
है जिसपर वह चलाया जाता है। दोनों का फल होता है आयूक्षोर र 
पर समाज मे मनुष्यता की ब्रृद्धि। इस प्रकार सस्याग्रह की लड़ाई 
हमें पशु की भूमिका से उठाकर मनुष्य की भूमिका मे ले जाती है । 

यदि राजनैतिक आन्दोलन या युद्ध का श्र्थ यद्ध किया जाय कि 
उसका आधार तो प्रतिहिंसा ही है, शत्र के प्रति घृणा और बदले की 
भावना ही वह बल हे जिससे एक देशभक्त को बलिदान की प्रेरणा 

मिलती है, तब तो देशभक्ति, राष्ट्रीयता, राष्ट्र-प्रेस माम की कोई स्वतंत्र 

वरनु नहीं रह जाती है। और यदि इसीका नाम देश-भक्ति या राष्टू- 
सेवा दे, तो कद्टना होगा कि हमने मनुष्यता को पशुता के समकक्त कर 
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दिया है। प्रतिहिंसा पशु का धर्म है, सनष्य में वद्द पशुता के अविशिष्ट 
को सूचित करती है । मनुष्य के विकास की गति पशुत्व से मनष्यत्व की 

ओर है ओर मानवी गुणों का समुच्तित विकास किये बिना हम न 

तो ऐसी राज्य-ध्यवस्था और न ,समाजनब्यवस्था कायम कर सकेंगे, 
जिसमें बहुजन-समाज का अधिकांश हित सिद्ध हो सके। यदि घृणा, 
प्रतिहिंसा, बदला इन भावनाओं की बुनियाद पर हम राज्य-व्यवस्था 
बनायेंगे तो समाज में इन्हींकी स्पर्धा सुख्य होगी ओर समाज के सूत्र 
उन्हींके हाथों मे रहेगे, जो इन बलों में बढ़-चढ़ कर हों। क्या उनसे हम 
जनता के स्वराज्य की आंशा रख सकते हैं १ वर्तमान प्रजा-सत्ताओं में 
यशपि स्वतंश्र-देशभक्ति जैसी चीज भी है, तथापि मानना होगा कि उनके 
राष्ट्र-धर्म का श्राघार परस्पर का भय श्र्थात हिसा प्रति-हिंसा का बल 
है । किन्तु यदि हमें उसीका श्रनुकरण करना होगा, तो कहना होगा कि 

हम पश्चिमी राष्ट्रों के -. बतमान आन्दोलनों से, स्थान-स्थान पर फूटतसी 

हुई क्रान्ति-घाराओं से, कोई शिक्षा लेना नहीं चाहते। 

यदि राष्ट्र-धर्म, स्वातंत्य-प्रेम, स्वतंत्र वस्तु है, हम अपने राष्ट्र और 
स्थातंत्रय के लिए सब कुछ स्वाहां कर दे सकते है, तो उसीकी साधना 

के लिए क्या हम अपने कुछ दोषों, कुछ भावनाओं को त्याग या बदल 

नहीं सकते ? मान लीजिए कि हमारे सामने प्रतिहिंसा का मार्ग बन्द 

हो---फिर वह हमको चाहे कितना ही प्रिय हो और हमारी दष्टि थें 
कितना ही फलोत्पादक हो--ओर श्र से प्रेस किये बिना, अथवा बदले 
का भाव हटाये बिना, हम उसपर हाथी मन हो सकते हों, तो क््यां हमारे 

राष्ट्र-धर्म और स्वातंत्र-प्रेम का यह तकाजा नहीं है कि हम इतना-सा 
ध्याग उसके किए कर दें ? यदि हम इतना भी नहीं कर सकते, जी कि 

हमझिजीवन का एक अर श-मात्र हे, ओर सो भी अविनीय अ'श है, 
सो कैसे माना जा सकता है कि हम अपने-आपको उसके लिए सच्चे 
धर्थ में मिटा दे सकते हैं ? यह कितने झआश्चथ की बात है कि देश-द्ित 
के लिए हम तीय कर्म तक करनेवाले की तो सराहना करें, किन्तु यदि 

हमसे 8च5च कम करने के लिए कहा जाय, उच्च भावनाओं का पौषण 
करने के लिए कहा जाय, तो हम कहें--.'हम देवता नहीं है, दमसे तो 
झसम्भव शर्ते करायी जातो हैं !” यदि हम देवता नही हैं, तो मैं चाहता 
हैँ कि, दस पशु भी न रहें। हम पशुता से मनृष्यता की ओर जा रहे 
हैं और वेवता बनना पशु बनने से तो दरगिज बुरा नहीं है । 
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राजनीति क्या मनष्य के समग्र जीवन ओर समाज के व्यापक जीवन 

से कोई भिम्न या बाहर की वस्तु हे ? यदि नहीं, तो उसे मानव झौर 
समाज-जीवन से मिलकर ही रहना पढ़ेगा और उसकी पुष्टि ही उसे 
करनी पड़ेगी । यद्द कितनी अदूरदर्शिता है कि हम समस्त और सम्पूर्ण 
मानव-जीवन को भुलाकर राजनीति का विचार करें और फिर उन 
लोगो को बुरा कहे, जो एक अ्रंश पर नहीं बल्कि संपूर्गाता पर विचार 

किये हुए हैं और श्रंश को अ्रंश के बराबर एवं पूर्ण को पूर्ण के बराबर 
महत्व देते है । 

सस्याप्रद्द के प्रश्योगों के कुछ फल तो हमने देख लिये है। हमारी 
श्रधीरता यदि सत्याग्रह की पूरी कीमत चुकाने के लिए तैयार नहीं है, 
और जिस “राजनीति? के हम हिमायती बन रहे है, उसमें से यदे ईमा- 
नदारी, सच्चाई, वफादारी, दयानतदारी, निकाल, दी जाय, तो बह 

आजादी का परवाना बनने के बजाय गले की फांसी सिद्ध होगी, इसमे 
जरा भी सन्देद् नहीं है । 

रा ६ सत्याग्रही के नियम 
ससयाग्रहियों में दो प्रकार की ब्ृत्ति के लोग पाये जाते है--एक 

तो-बै'जजिनका यह ख्याल है कि अधिकाधिक तादाद में जेलो में पहुँच 
कर अधिकारियों को घबरः दें ओर चारों तरफ से ऐसी परेशानी पेंदा 
कर दें कि जिससे तंग आकर वे कुक जांय | दूसरे इस प्रद्धत्ति के क्ोग 
होते है, जो चाहते हैं कि हमारे कष्ट-सहन, त्याग और तपश्चर्या का 
परिणाम हमारे विरोधी के हृदय पर दो, उसकी मनुष्यता और 
सास्विकता जागृत हो | कद्दना यह होगा कि इस दूसरी तरद्द के धषत्या- 

ग्रही देश में बहुत थोडे है । उचित है कि हस कोटि के सर्याग्रहियों की 
संख्या देश में बढ़े, क्योकि यही शुद्ध सस्याग्रही की व्ृत्ति हे । सत्याग्र्ट 
की अ्रहिंसादृत्ति की यही कसोटी है । इस कोटि के थोढ़े भी सत्याग्रह 
हों तो पहली कोटि के भ्रधिक सत्याग्रद्दियों की अपेक्षा ज्यादा उपयोगी 

ओर कारगर साबित होंगे। बल्कि यह कहना अनचित न होगा कि 

पहली कोटि का सत्याग्रह वास्तविक सत्याग्रह नहीं हे। जिसमें प्रति 

पक्षी को जरा भी दबाने, डराने ओर परेशान करने की भावना हो, वह 
भहिसा नहीं है । ओर हल मावना से किया गया सत्याग्रह वास्तविक 
सत्याग्रह नहीं दे, यह हमें श्रच्छी तरह समझ लेना चाहिए। इसमें 
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जो बल सत्याग्रही लगाता है वह वास्तव में एक प्रकार का हिंसा-बल 
है, भले ही वह हाथों से मारपीट और सुंह से गाली-गलौज न करता 
द्दो। 

यदि हमारा अवलोकन हमें इस नतीजे पर ले जाता है कि हमारे 
सत्याग्रह के फलस्वरूप विरोधियों की मनृष्यता और सात्विकता प्रकट 
होने या बढ़ने के बजाय उनमें क्रूरता और कद्धता बढ़ी है, तो हम यह 
निचोढ़ निकाल सकते हैं कि सत्याअहियों के गुण और बृत्ति में श्ौर 
भी संशोधन की जरूरत है | जब तक हमे यह श्रनुभव होता हो कि 
हमारे सत्याग्रह से हमारा विरोधी मित्र बनने के बजाय उलटा अधिक 

शत्र् बनता है, तब तक यही मानना चाहिए कि हमारे सत्याग्रह मे 
श्र्थात् हमारे अहिंसा और प्रेमभाव मे कही कोई दोष है और अभी 
खद हमें प्रेम की श्रांच में तपने की जरूरत है , 

यो सो एक सत्याग्रही का मूलधन उसके अन्तःकरण की अहिसा- 

शृक्ति भर खत्य पर ही सदा-सर्वदा डटे रहने की दढता है; और उसका 
कोई नाप किसी महज बाहरी कसौटी से निकालना या महज “मोह 
नियम उपनियम से उसका नियमन करना कष्टसाध्य है, परन-जु""फिर 
भी जो व्यक्ति सत्याग्रह के पथ पर चलना चाहता है, उसके लिए कई 
नियम पथ-दर्शन का काम दे सकते हैं और उसकी प्रगति में बहुत॑ सहा- 
यक हो सकते हैं | मद्दात्माजी ने सात नियम या कसौटियां बनाई हैं, 
जिससे सध्याग्रद्दी अपनी ध्ृत्ति और प्रगति की जांच कर सकता है । 

(१) सल्याग्म ही की ईश्वर में सजीव श्रद्धा .होनी चाहिए, क्योंकि 
ईश्वर ही उसकी झाधार-शिला है। 

(३२) बह सत्य और अहिंसा को श्रपना धर्म मानता हो और इस- 
लिए उसे भनुष्य-स्थभाव की सुप्त सात्तिकता में विश्वास होना चाहिए । 

क्षपभी तपश्चर्या के रूप में प्रदर्शित सत्य ओर प्रेम के द्वारा वह विरोधी 
की इस सात्तिकता को जाभत करना चाहता है । 

(६) वह चरित्रवान हो और अपने लच्य के लिए जान व भाल 
फुर्बान फरने के लिए तैयार हो । ह 

(४) वह आादतन खादीधारी हो और कातता हो । 
(२) बह निष्येसनी हो, जिससे कि उसका मन और बुद्धि स्वच्छ हो | 
(६) अनुशासन और नियमों को मानने के लिए तस्पर हो । 
(७) जेल के नियमों को, जो निश्चितरूप से आत्म-सम्मान के 

विशरू न हों, मानता हो । ह 
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इन्हें पढ़कर किसी को यह चिन्ता और डर न होना चाहिए कि 
इनका पालन असम्भव है | उसके मनमें, जिसने अपने जीवन को -दिन 
पर दिन अच्छा ओर उन्नत बनाने का संकल्प कर लिया है,ऐसी निराशा 
या कमजोरी के भाव पेंदा न द्ोने चाहिए | जो सच्ची लगन से जितना 

ही प्रयत्न करता है उसका मधुर फल उसको अवश्य ही मिलता है। 
महात्माजी भी तो आखिर अपने अन्तिम प्रयत्न और अद्वट क्गन से 
ही महात्मा बने हैं न । हमारा काम तो इतना ही है कि हम सच्चे सम 

से प्रयत्न करें । ईश्वर श्रवश्य हमे सिद्धि प्राप्त करायेगा | 

७: सत्याग्रह-व्यक्तिगत ओर सामूहिक 
बहुतेरे लोग समझते हैं कि व्यक्तिगत और सामूद्दिक सस्याप्रद्र में 

केषबल मात्रा का ही भेद हे--दिये अलग-अजल्ग जलते है, तब 
सके व्यक्तिगत है ओर हजारों दिये एक साथ जखने लग राये तो 
बही सामूद्विक हो गया। पर केवल इतना ही समक लेना काफी 

नहीं है । व्यक्तिगत सत्याग्रह जहां गुण पर विशेष ध्यान देता है. वहां 
सामूहिक में संख्यायल प्रधान है । किन्तु इससे यह न समझना चाहिए 

कि उसमे गुण-बल वांच्छुनीय नहीं दैँ। डसका तो श्थ सिर्फ इतना ही 
है कि कुछ व्यक्तियों मे जिस गुण-बल की आशा रक््खी जा सकती है, 
वह सामूद्दिक में सहसा संभवनीय नहीं हे। व्यक्तिगत सत्याग्रह की 
विशेषता या प्रभावोत्पादकता डसकी शुद्धता ओर उज्ज्वखता मं दी हे, 

जहां कि सामूद्दिक की संख्याबल में । निःसन्देद्द दोनों के प्रभाव में भी 

अन्तर होगा । व्यक्तिगत सत्याग्रह, शुद्ध--डज्ल्वक्ष द्वोने के कारण, 

सात्विक और निर्मत्त स्फूर्ति हृदय में पेदा करेगा; जिसके प्रति वह्द किया 
गया है, उसमें भी, तथा श्रासपास के वायुमणडक्त में भी वह शुद्ध प्रेरणा 
ओरपथ-दुर्शन का काम देगा; किन्तु सामूद्दिक अपने संख्याबल्ष से आपके 
काम को ही बन्द कर देगा, आपकी गति को ही, आपके सन्त्र या तस्म्न 

को ही रोक देगा । व्यक्तिगत सत्याग्रह का प्रभाव सीधा मनुष्य के हृदय 

पर पड़ेगा, वह उच्च भावनाओं और उच्च विचारों के हंत्र में विचरमे 

लगेगा, और उच्च मनोजृत्ति से अपना निर्णय करेगा | इससे भिन्न, सामू- 
हिक सत्याप्रद्द मुकाबले वाले के सामने अपने दानि-क्ाभ का सिश्र खड़ा 
कर देगा, उसके सम में यह तुलना होने करेगी कि इसकी सांग को 

पूरां कर देने में मलाई है, या अपनी बात पर डटे रहने में। यत्रि सामर- 
, हिक सत्याप्रह काफी जोरदार है, तो उसे निर्यय कर क्षेमा होगा कि 
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आपकी मांग प्री कर दे। व्यक्तिगत सत्याग्रह अपनी निर्मल, उज्ज्वल 
निधू'म ज्योति से वायुमएडल को प्रदीष्त करता है, व सामूहिक की 
एकश्र आग चारों ओर अपनी लपटें फेलाती हुई एक प्रचणड ज्याला 

निर्माण करती है, जिसमे बडे-बड़े मयंकर ओर विषेले जन्तु भी स्वाहा 
हो जाते हैं और सारा वायुमण्डल तपने लगता है। यदि समाज सु्ंघ्कृत 
है तो व्यक्तिगत सत्याग्रह काफी ओर शीघ्र परिणामदायी हो सकता हैं; 
किन्त यदि समाज हानि-लाभ की ही भाषा समझता और बोलता है, तो 
सामूहिक सत्याग्रह ही वहां अधिक ओर जल्दी परिणाम ला सकता है। 
सामूहिक सत्याग्रह सें क्रान्तिकारिणी शक्ति हैं| किन्तु यह न मान लेना 

चाहिए कि साम्रृहिक सस्याग्रह के संचालकों से भी वहीं गुण-बल न 

जाहा जाता हो, जो व्यक्तिगत सत्याग्रह से चाहा जाता है । जब तक 

व्यक्तिगत सत्याग्रह की परीक्षा मे उत्तीर्ण संयोजक या संचालक न हो 

तब तक सामूहिक सत्याग्रह चलाया ही नहीं जा सकता । 
सस्याग्रह-युद्ध एक पूर्ण युद्ध-कला हैं, ओर वह विधि-वत ही होना 

चाहिए । उसका परा शास्त्र अभी बन नहीं पाया है, भोर न बन ही 
सकेगा । क्योंकि सरय नित्य नवीन विकास पानेवाली वस्तु है, इसलिए 
सत्याग्रह का शास्त्र कभी पूर्ण नहीं होगा, वह भी नित्य नया विकास 
पावेगा । फिर भी उसके स्थुल नियम और कसौटियां तो स्थिर होती 
जायेँगी, जैसे-जैसे भिन्न-भिन्न प्रयोग के फलाफल पर जिचार होकर 
निर्णय बेंधते जायँँगे । मनुष्य की अ्रपनी अ्रपूर्णता भी सत्याग्रह-शास्त्र 

को पूर्ण न होने देगी। और इसमें कुछ हानि का भी डर न रखना 
चाहिए । सत्याग्रह मे सत्य की शोध तो जारी रहती ही दै अर्थात् एक 
परिणाम के अनुभव के आधार पर दूसरा श्रयोग किया और उसके 

परिणाम पर तीसरा । हसी तरह जबथ तक एक वैज्ञानिक की तरद सत्या- 
अही की सस्यशोधक-बत्ति जागृत और उद्यत है तब तक हानि का कोई 

डर नहीं है । क्योंकि सस्याग्रह का मूल बल आन्तरिक बृत्ति पर जितना 
अबलणम्बित है -तता बाहरी नियमोपनियम पर नहीं । 

८ ; सत्याग्रह--जैघ या अवेध 
यह्यपि केवल भारतवर्ष ही नहीं खारा जगत पिछले २० वर्षों से 

सत्याग्रद्द के व्यक्तिगत और सामूहिक प्रयोगों से परिचित है फिर भी 

हमारे देश में तथा बाइर भी एक ऐसा समुदाय है जो सस्माग्रह को 
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'अवेध! मानता है| इसलिए यहां हम इस विषय पर भी विचार कर 
लेना चाहते हैं। 

सबिनय कानुन-भंग सस्याग्रह का एक राजनेतिक स्वरूप है और 
इसीपर आपत्ति उठाई जाती है। वे कहते हैं कि राज-नियमों के भंग 

करने का किसीको अधिकार नहीं है । राज-नियम यानी कानून आखिर 
तो प्रजा के प्रतिनिधियों के ही द्वारा, श्रजा के भले के लिए ही, बनाये 
जाते हैँ । फिर उनको भंग करने वाला भ्रजा-द्रोही, प्रजा का मान भंग 

करने वाला, समाज की व्यवस्था को तोड़ने वाला क्यों न माना जाय ९ 

ओर ऐसे प्रजा-द्रोह को यदि बेध माना जाय तब तो व्यत्रस्था, शांति, 
प्रजा-हित सबका स्वातमा हीं समझना लाहिए । सरकार के लिए यह 

एक जटिल समस्या हो जायगी । यही एक ऐसा बड़ा काम हो नायगा 

कि उसको सुलकाने और उसका मुकाबला करने मे ही उसकी सारी 
या अधिकांश शक्छि लगती रहेगी एवं दूसरे जन-हितकारी कामो के लिए 

उसे अन्काश ही नहीं रहेगा | अ्रतणुव कानून-भंग का श्रधिकार किसी 

को देना सरकार ओर समाज का नाश करना है । 
सत्याग्रह या सविनय कानून-भंग के हिमायती कहते हैं कि कानून 

प्रायः बहुमत से पास द्वोते है और उस अंश में अल्प-मत पर उनका प्रयोग 
उनकी इृच्छा के विरुद्ध होता है, अतणब यदि वे नियम या कानून या 

डनके किसी अंश को न मानें तो उनका यह ब्यवष्दार सर्वथा नीलियुक्त 
है । फिर यदि नियम या कानून ऐसा हो जो उनकी समर में प्रजा के 
वास्तविक नहीं, बल्कि #ूठे प्रतिनिधियों द्वारा बनाये गये हों, जिमसे 
सरेदस्त प्रजा का पोषण नहीं, शोषण होता हो, तो उनका तोढा जाना, 

उनके खिलाफ बगावत खड़ी करना, धर्म और पुण्य कार्य है, उनके 
आगे सिर कुकाना अधर्म और पाप है | यदि ऐसे नियमों के विरोध भौर 
भंग करने का अधिकार प्रजा और उसके प्रतिनिधियो को न रदे तो 
अनथ होगा। अन्याय और अत्याचार का ठिकाना न रहेगा । मुट्ठी- 

भर लोग घन-बल या प्रभाव-बल से प्रजा के प्रतिनिधियों के आसन पर 

बैठ कर, प्रजा के छ्वित के नाम पर, प्रजा को चूसते रहेंगे और मनमानी 
करते रहेंगे । क्या इसीका नाम व्यवस्था और सरकार है ? ऐसी सरकार 
के विरोध करने का अधिकार प्रजा के पास न रहने से डी एक ओर 

सशस्त्र बगावत ओऔर कऋरंतियां होती हैं, एवं धजा शासकों के अत्याचार 
से त्राहि-त्राहि करती है। भारत को छोड़ दीजिए, जहां कि विदेशी 

क 
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शासन है; किन्तु उन देशों को द्वी लीजिए जहाँ कि स्वदेशी शासन है । 
वहां भी यह पुकार जोरों से मच रही है कि थोड़े से प्रभावशाली और 
बसशाल्ीी व्यक्ति मनमाने तौर पर प्रजा की बागडोर घुमाते हैं, थो्डे 
लोगों के, धनी, रईस, जमीदारों के, दितों की ही विशेष परवा करते हैं, 
और जन-साधारण, किसान-मजदूरों की पूछ और सुनदाई नहीं होती । 
यदि सरकार समाज की बनाई हुईं होती है, और यदि समाज में जन- 

साधारण किसान-मजदूरों की ही संख्या अधिक है, तो फिर कानून ऐसे 
ही बनने चाहिए जिनसे जनता का भला दो । ऐसे ही कानून नीतियुक्त 

हो सकते हैं | किन्तु यदि हसके विपरीत होता हो तो ऐसे कानून का 
बल नेतिक नहीं रह जाता और इसलिए उन्हें तोड़ना किसी प्रकार अप- 
राध या प्रजादोह नहीं हो सकता । 

दोनों प्रकार की दलीलें सुनने के बाद हम स्पष्टतः इस परिणाम 
पर पहुँचते हैं कि केवल अक्षरार्थ करनें“से पहले पक्ष की बात भले ही 
एक हद तक ठीक प्रतीत होती हो, किन्तु यदि मूतल्नाधार पर ध्यान रक््खा 

जाय तो दूसरे पक्ष का ही कथन यथार्थ है। शरीर की अपेक्षा आत्मा 
का सहर्व सदा से ही अधिक रहा है, रहना चाहिए ओर रहेगा । कानून 
शरीर है, जन-हित आस्मा हैं। यदि कानून जन-हिस का विरोधी हो तो 

उसका भंग करना सबसे बढ़ा जन-हित है। ओर जिनपर समाज या 
शासन-ध्यवस्था का भार हो उन्हें उचित है कि वे कानून भंग करने 
वालों की यातों को प्रेम और गौर से सुनें और उनका समाधान करने 
का यरन करें, न कि सत्ता-बल से उन्हें दबावें या कुचलें । प्रजा-हित का 
जितभा दावा शासक करते हैं, कम-से-कम उतना ही दावा थे कानून भंग 
फरने वालों का सान लेगे, तो फिर उन्हें उनके दमन करने का प्रयोजन 
ही न रद्द जायगा । यदि कानून भंग करने वालों की एक बड़ी जमात 
बन गई तब तो शासकों के लिए, यदि वे सच्चे श्रथ॑ में शासक हैं, तो 
और भी उचित है कि उनकी मांगों पर गौर करें और उनकी पूर्ति करें | 
जो शासक ऐसा नहीं कर सकते हैं, समझना चाहिए कि उनकी व्यवस्था 
का नेतिक झाधार खिसक गया है और वह झधिक समय सक नहीं 

टिक सकेगी ' 
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£ ; सत्य-भंग के कुछ उदाहरण 

हमारे श्राचरण में सत्य-भंग के कुछ ऐसे उदाहरण देखे जाते 

हैं जिनका विवेचन सत्य-साधकों के लिए उपयोगी होगा। एक मित्र ने एक 
यार हलकी-सी आपत्ति की-“सत्य-जीवन से हरिजन-सेवा का क्या संबंध * 

यह आपत्ति सूचित करती है कि हमने सत्य को अपने सेवा-सऊ्षेत्रो से 
कितनी दूर मान रखा है । इसलिए और भी आवश्यक है कि हम सत्य 

* के भिनम-भिन्न पहलुओ और सत्य-साघना से प्राप्त अनुभवों की चर्चा 
कर लिया करें । 

फर्ज कीजिए म्ुके: सस्यनारायण से काम लेना है | मेरे काम का 
एक स्वरूप ऐसा है जिससे सत्यनारायण का भी लाभ है, या जिसमे 
उस्रकी रुचि है। मे उसका वही रूप सत्यमारायण के सामने रखता हूँ, 
ओर यद जताने की कोशिश करता हूँ कि यह सत्यनारायण हीं के त्ञाभ 
में है। उसमे मेरा जो स्वतंत्र लाभ या छित दे वह मे उसके सामने नहीं 
रखता । इसमें में यह व्यावहारिक लाभ (१) देखता हूँ कि ऐसा करने से 
सत्यनारायण का एहसान मुझेपर न रहेगा; उलटा वह मेरा एहसानमम्द 

रहेगा । मेरी बुद्धि मे यह सस्य का भंग है। क्योंकि मेने अ्रपना अ्रसली 
आशय उससे छिपाकर उसे यह सममने का अवसर दिया कि में उसपर 
उपकार कर रहा हैँ । स्वयं उपकृत होने के बंदुल्े में उसे उपकृत की 

श्रेणी मे रख देता है । 

अब यह विचार करें कि भला मुझे ऐसा करने की प्रवृत्ति ह्वी क्यो 

हुई १ या तो में उसके उपकार का बदला चुकाने में कंजूसी करना 

चाहता हूँ, या उसपर उपकार लादुकर किसी समय उसे दबाने की इच्छा 

रखता हूँ। ये दोनो इृत्तियां सत्य की आराधना से दूर हैं। यदि ऐसा कोई 
शुशुभ भाव सेरे सन से नहीं है, तो फिर मुझे ऐसा द्वाविड्ली प्राशायाम 

करने की जरूरत द्वी क्या है ? सीधी बात ही क्यो न कह दू", “भाई, 
मेरा यह काम है, तुम्हारी सहायता की जरूरत हैं । करदोंगे तो एह- 
सानमनन््द होऊंगा।” और एहसान चुकाने की तत्परता भी रखनी चाहिए । 
सम्भव है, ऐसा करने से लोग मुझे “व्यावद्दारिक' या “ब्यवद्ार-कशक्ष? 
न कहें; पर में सत्य का अनगामी अवश्य कहलाऊंगा । 

मुके एक मित्र ने निमंत्रण दिया कि सुम हमारे काम में शामरित्त 
हो जाओ । मेरी इच्छा नहीं है कि में उसमें शामिल होऊँ, या बच्द काम 
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बनने पाने । मैंने एक ऐसे मित्र का नाम ले दिया कि इन्हें भी शरीक 
करना चाहिए, जिससे दूसरे लोग पसोपेश में पढ़॒ जाते हैं, या उन्हें ले 
लें तो दूसरो से उनका झगड़ा हो जाता है | यह सस्य का भंरा है । यदि 

में समझता हूँ कि मुझे उस काम में शामिल न होना चाहिए, या उस 
काम का होना उचित और लाभप्रद नहीं है तो सुमे स्पष्ट इन्कार कर 
देना चाहिए ओर दूसरे मित्रा के नाराज होने की जोखिम उठा लेनी 

: चाहिए अपनी बला दूसरेके सिर डालना कायरता ही है; शोर जो कायर 
है यह सत्य-साधक नहीं बन सकता । सत्य की साधना में महान् साहस 
ओर पुरुषाथें की आवश्यकता रहती है | जो बडी-बड़ी जोखिमें उठा 
सकता है वही सत्य की राह पर चल सकता है। 

चाहता हूँ कि आपके साथ काम करूँ, या आपकी संस्था का 

सदस्य बनू; किन्तु मे कोशिश यह करता हूँ कि आप मुझसे कहे, से 
आपसे कहना नहीं पसन्द करता, तो यह भी सत्य का भंग है । इसमें 

में अपने-अपको अनुचित रूप से बढ़ा समझने का या आपके एदसान 
से बचने का प्रयत्न करता हैँ। दोनों बृत्तियां सत्य की उपासना के 
अनुकूल नहीं हैं । 

मै देखता हूँ कि श्राप मेरे या दूसरे के लाथ अन्याय करते हैं, मुमे 
या दूसरे को अनुचित रूप से दबाते है; परन्तु में न तो आपसे कहता 
हैं. कि श्रापका यह कार्य अनुचित है, न सामनेवाले से ही कद्दता हूँ कि 
नुम्हे यह अन्याय सहन न करना चाहिए; ओर खामोश बना रह्दता हूँ, 
तो यह भी सत्य का भंग है। भयभीत होकर खुप रहला एक बात है 
और क्षमाशील बनकर चुप रहना दूसरी बात है । जो डर से दब गया 
है वह खुशामद करने लग जायगा;और जो क्षमाशील है वह समय पढ़ने 
पर डसे फटकारने और शर्मिन्दा करने में भी कसर न रक्खेगा । 

आपकी बात मुझे बुरी लगी है, में आपसे नाराज होगया हूँ, फिर 
भी ऐसा दिखाता हूँ मानो कुछ हुआ ही नहीं है । यह भी सत्य-भंग हैं। 
कई जगह स्त्रियों को तो उलठी यह शिक्षा दी जाती दे कि मन का भाव 
श्रस्यथा बताया जाय । कई बार हमारी इच्छा नहीं होती कि यह ममुष्य 

यहाँ रहे या 5हरे; किन्तु उससे रहने और ठहरने का बहुत आग्रह करते 
हैं। यह भी सत्य के विपरीत है। इससे जीवन सरल धनने के बजाय 
जटिल बनता है । अपने श्रापको ज्यो-का-त्यों प्रकाशित करने की बृत्ति 
रखना सत्याभिमुख होना है; और भपने-झापको छिपाने की या अन्यथा 
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दिखाने की कोशिश करना सत्य-विमुख होना है। एक मित्र ने कहा कि 

किसी चीज को छिपाना और उसको स्थानगी मानना दो चीज हैं । मेरी 
समझ से यह शब्दच्छुल है। छिपाने के तो मानी ही हे दृसरे को श्रन्धकार 
में रखना। प्रकाश और अन्धकार का बेर है ।सत्य महा प्रकाश है। 'खानगी! 
वही चीज हो सकती है, जिसका दूसरे से ताल्लुक नहीं, जिसपर दूसरे का 
अधिकार नहीं | यदि श्राप ऐसा काम कर रहे है जिसका मुकपर असर 

पढ़नेबाला हैं, और आप उसे 'खानगी” कटह्कर छिपा लें तो वह सत्य का 
भंग ही समझमा चाहिए। 

१० ; उपचास और भूृख-हड़ताल 
सविनय कानून-भंग की तरह सत्याग्रह के दो ओर अंश हैं---उप- 

बास और भूखहड़ताल ! ग्राव्मशुद्धि भर प्रायश्चित्त की भावना से जो 

अ्रनशन किया जाता है उसे उपवास भौर दूसरे से अपनी न्यायोचित 
मांग को पूरा कराने के उद्देश से जो अनशन किया जाता है उसे भूख- 
हड़ताल कहते हैं। भारतवासियों के धार्मिक जीवन में यद्यपि उपवास 

कोई नई वस्तु नहीं हे, परन्तु फिर भी गांधीजी जिस तरह और जिस 
स्वरूप में उसे देश के सामने रख रहे हैं वह प्रत्येक हिन्दू दी नहीं, 
भारतवासी के मनन करने योग्य है । गांधीजी ने अ्रपने, जीवन में कई 

शघार उपवास किये है। उसपर इधर-उधर आपस मे और सा्वजनिक- 

रूप से टीका-टिप्पणियां तो बहुत हुई, परन्तु हमने इन उपयाससों के 
महत्व और रहस्य को समझने का, जितना कि चाहिए, यसन नहीं किया। 
यह उदासीमता या उपेक्षा हमारी निबंलता और निर्जीवता को सूचक 
है । जीवित मनुष्य वह है जो नये विचार, नये प्रकाश और नवीन घारा 

के लिए अपना जीवम-द्वार खुला रखता हे । विवेक से काम लेना एक 
यात हे शोर दरवाजा बन्द कर रखना या श्रागन्सक की उपेक्षा करना 
दूसरी बात है। उपेक्षा से विरोध हजार दर्जे अच्छा । विरोध में जीवन 
होता है । विरोध से जीवन स्थिलता है । उपेक्षा और उदासीनता मनुष्य 
और समाज को पंत मे निर्यबेल, भीरु ओर निस्सत्व बनाकर छोड़ते है । 

उपवास के दो स्थरूप हैं---एक अ/ध्यात्मिक, अर्थात् जिसका प्रधाम 
असर कर्ता पर होता है और दूसरा व्यावहारिक, जिसका प्रधान असर 
दूसरों पर होता है | विवाद आध्यात्मिक उपवास के संबन्ध में इतना 
नहीं खड़ा द्वोता जितना व्यावहारिक के सम्बन्ध में । अस्मशुद्धि के खिए 

के 
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उपचाल की योग्यता को प्रायः सब स्वीकार करते हैं, किन्त दूसरों को 
सुधारने या दूसरो से अपनी मांग पूरी कराने के लिए किये गये उपवाल 
अर्थात भूख-हड्ताल को लोग या तो बल्घास्कार कहते हे या कायरतां। 

मुंदशविरापन कहकर क्ञोग उसका सखौल भी उड़ाते हैं। परन्त यदि 
गस्भीरता से वे हूस पर सोचने लगें तो तरन्त जान जायंगे कि जो 

ममुष्य किसी उच्च और न््याययुक्त उद्दे श के लिए रोज थोड़ा-थोढ़ा घुल 
घुलकर अपने प्राण का बलिदान करे वह कायर केसे कद्दा जा सकता 

है १ डसी अकार जो दूसरे को किसी प्रकार का कष्ट न देकर स्वर्य मर- 

णान््त कष्ट उठा लेता है वच्द अ्रत्याचारी केसे कहा जा सकता है ? यदि 
मैं आपके लिए उपवास करता हूँ तो में आपके हृदय को स्पश करता 
हूँ । आपका दिल त॒रन्त आपके दिमाग को जाग्रत करता है और आप 
सोचने लगते है कि यह उपधास जा है या बेजा ? इसमे मेरी जिम्मेदारी 

कहां तक है ? वह किसी एक नतीजे पर पहुँचेगा, या तो उपवास-कर्त्ता 

गलती पर है, या खुद उसका ख्याल गलत है। यदि उपयचास-कर्त्ता उसको 
समझ से गलती पर है तो उसमें यह हिम्मत अआरवेगी कि वह उसके 

बलिदान को सहन करें । यदि उसका खयारू गलत है तो उसे उसके 
सुधारने की प्रेरणा होगी ओर बल मिलेगा । दोनों दशाओं में वह किसी 
एक निर्णाय पर पहुँचेगा और वह उसका अपना निणंय होगा |इस सारी 
विधि में, बतल्लाइए, बलात्कार कहां है ? 

फिर जिस मनुष्य ने हिंसक साथनों का परित्याग कर दिया है, 

उसके पास अपने कार्य-सलाधन के लिए कोई अन्तिम बल भी तो होना 
चाहिए न | हिंसा में यदि अ्रन्तिम बल दूसरों को मार डालना है, तो 

अहिसा में झन्तिस बल अपने आपको मिटा देना हैं । सो उपवास करते- 

करते अन्त में प्राणतक दे देना अर्थात प्रायोपवेशन करना अहिसक का 

बह्मास्त्र है । हों, बेशक उसके लिए बहुत योग्यता और सावधानी की 
जरूरत है । परन््त यदि किसीने गलत बात पर ओर बिना श्रसंग के 
ऐसे अश्यास्त्र का प्रयोग कर दिया तो घाटे में खुद वही अधिक रहेगा 

ओर अपनी साख एवं प्रतिष्ठा खो बैठे गा | किन्त कई बार प्रयोग के 
दोष को हम सिद्धांत का दोष मान लेते हैं। उसमें दवाव की कल्पना 
कर लेते हैं | यह भूल है । भहां इसे जरा विस्तार से समर लें । 

यदि भूख-दृद॒ताल का 'इशु” (प्रयोजन) गलत नहीं है, तो फिर 
भूख-हड़ताक्ष मूलतः दूसरे पर दुबाव ढालने वाली नहीं है। अपनी किसी 
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न्यायपूर्ण मांग को पूरा करवाने के लिए जब भऋूख-दृढ्ताल की जाती है, 

तब हम ऊपर कह चूके हैं कि दृदताली जबरदस्ती नहीं करता है। वद्द 
सिफफ प्रतिपक्षी के ढृदुय को स्पष्टा करके मस्तिष्क को जाम्रत करता हे। 

मस्तिष्क सोचने क्षगता है कि हडताली की मांग पूरी की जाय या नहीं। 
इसके लिए उसे सांग के श्रौचित्य पर बिचार करणा पढ़ता है; अपने 
हानि व लाभ उसके सामने खड़े होने लगते हैं | फिर वह दो में से एक 
बात को चुन लेता है। यह द्वो सकता है कि कहीं सो यह अपने 
लाभ को महत्व दे, कहीं महीं। किन्त जो-कुछ वह मिर्णाय करता है 
बह खूब विचार-मन्थन के बाद करता है। जहाँ इतनी मानसिक क्रियायें 
होती हों, बहां दबाव की कल्पना कैसे की जा सकती है ? दबाव तो 
तब हो सकता हैं, जब सोचने और निर्णय करने का अवसर न दिया 
जाय । “इशु' यदि गलत है; मांग यदि न््यायोखित नहीं है, तो बह दुराग्रह 
हो सकता है; किन्त उसमें दबाक नहीं हो सकता। यदि आप यह सम- 

भझते हे कि हुताली की मांग न््यायोचित है, तो आप उसे स्थीकार कर 
ले, यदि समझते दे कि कोरा हठ है; दुराग्रह है, तो उसे मर जाने दें। 
दोनों चुनाव आपके सामने है । इनमें से किसी एक के लिए आपको 
मजबूर नहीं किया जाता है । अब आप यदि मांग के नन््याय्याश्याय्य 

को भूलकर दृुताली के कष्टों या मरण के भय से किसी बात को मंजूर 

कर केसे हे, तो यह आपकी गलती है, श्रापकी कमजोरी है, न कि 
भूख-हड् ताक्ष के सिद्धांत का दोष । 

यदि आपका निर्णय आपको न््यायपूर्ण मालूम दोता है तो भाष 
इढ़ रहिए; दृढ़ताली को मर जाने दीजिए । इसमें घबराने या डरने की 

बात ही क्या है ? यदि इृड़ताली सत्य और न्याय पर है, तो आखिर 
तक अविचल रद्देगा ओर उसका सत्य श्रापको ढीला कर देगा; यदि 
आप सत्य पर हैं, सो वह आगे चलकर ढील। पड़ जायगा, हृड्तात् 

को आगे चलाने का उत्साह कम होता चला जायगा । यदि कोई ।दुराप्रद- 
पूर्वक प्राणस्याग ही कर दे, तो अपने दुराग्रह का फल पा गया। यदि 

न्यायपूर्णा सांग के होते हुए भी उसको प्राण ही छोड़ देना पढ़े तो बह 

सत्य के खातिर मर मिटा । उसका बलिदान आप से अपनी मांग 

पूरी कराने का बल्न दूसरों में उत्पन्न करेगा । मनुष्य आखिर अस्तिम 

अस््नत्र का प्रयोग ही तो कर सकता है, फिर बह्द ' अस्त्र चादे पिस्तोत् 
हो, चादे अपना प्राशस्थाग । सफलता की ग़ारणटी तो कोई सी नहीं दे 
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सकता है | यदि दे सकता है तो शस्त्र नहीं, बल्कि प्राणोत्सर्ग ही दे 

सकता है। 
में तो 'जितना ही अधिक विचार करता हूँ, सत्याग्रही के पास 

अन्तिम बल्त के रूप में, हिंसास्मक शस्त्रों की जगद्द, उपवास और अ्रंतत 
में श्रायोपवेशन ही उपयुक्त दिखाई पढ़ते हैं । शस्त्र-युद्ध में सेनापति 
यदि हजारों सशस्त्र सेनिकों की फोज लेकर लड़ सकता है तो निःशस्त्र 
युद्ध में भी दजारों सत्याग्रही जिस प्रकार जेलों मे जा सकते है, उसी 
प्रकार श्रमशन-द्वारा प्रायोपवेशन भी कर सकते है । हां, शस्त्र-युद्ध की 

तरह अभी इसके नियम-उपनियम नहीं बने हैं; किन्त जैसे-जेसे इसके 
प्रयोग सफल होते जांयगे श्रोर हम इस दिशा में आगे बढते जाय॑गे, 
तैसे-तेसे विधि-विधानों की रचना अपने पश्आाप होती जायगी। आवश्यकता 
है उत्साह के साथ इनके प्रयोगों को देखने और करने की । मुझे तो 

पूर्ण विश्वास हैं कि सस्याग्रह दुनिया की सुब्यवस्था और शांति के लिप 
एक असूल्य हृश्वरी-प्रसाद सिद्ध हुए बिना न रहेगा। 

११ : भूख-हड़ताल आत्म-हत्या है 
क्या भूख हड़ताल आत्महत्या है ? हसका निर्णय करने के लिए 

सबसे पहली बात तो यह जाननी चाहिए कि भूख-हढ्ताल अनशन या 

उपवास का एक अ्रंग है। हम ऊपर देख चुके दे कि केबल श्ास्मशुद्धि 
के लिए जो किया जाता है उस आमतौर पर उपवास कद्दते हैं, और 
किसी मांग को पूरा कराने के लिए जो अन्न स्याग किया जाता है हसे 
प्राय भूख-हृदताल कहते हैं। अपनी मांग को पूरा कराने के लिए मलुष्य 
के पास दो दी अन्तिम भस्त्र दे--(५) या तो सामने वाले को मार 
गिरावे, (२) या खुद मर सिटे । पद्चला मार्ग सनातन से सत्ता आा रहा 
है, आज भी जगत् में उसका दौर-दोरा है; किम्त दूसरा--कट्दना चाहिए 
कि एक तरह से नया है--अब मवीन प्रकाश के साथ दुनिया के सामने 

आा रहा है। किन्तु इसे बाज लोग 'आत्महस्था' के नाम से पुकारते 
हैं। मेरी राय में 'हस्या' उसे कहते हैं जिसमें कर्ता का कोई उहेश भ 
हो और निरपराध का वध किया जाता हो । यदि भिरुद्दशेश दूसरे को 
मार डाला है तो वह पर-हत्या हुई, यदि निरुदश ही अपने को मार 
डाला है तो वह आत्म-हत्या हुई | भूख-हृद्ताल्न में तो एक स्पष्ट उ्द श्य 

है, इसलिए वह आध्मद्त्या कदापि नहीं हो सकती | आत्महत्या करने 
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वाल्ला तो अपने जीवन से ऊबकर, जीवन में कप्टों से घवराकर जीवन 

को त्यागने के लिए तैयार होता है और इसलिए वह पहले * दरजे का 

कायर होता है; किन्तु भूख-हड्ताली को कायर केसे कष्ट सकते हैं) वह 
अपने जीवन से घबराया हुआ नहीं दोता है, वह तो सोच सममकर, 
हिसाब लगाकर, जान की बाजी लगाये हुए है| हां, यद्द बात ठीक है 
कि भूख-हड़ताल झन्तिम अस्त्र है | यदि अन्य उपायों का अवल्म्बन 
किये बिना ही कोई एका-एक भूख-हड़ताल कर देता है, तो वह उस 
अनाडी डाक्टर की तरह है, जो दूसरी दवाओं को आजमाने के पहले इईंजे- 
क्शमन से ही शुरूआत करता है, या उस गंवार सिपाददी की तरद्द हैं, जो 

बात-बात पर तलवार ख्वीच लेता है और गरदम उतार केता है। 
निश्वय दी थोड़े दिनों मे ऐसे गंवार की साख चली जायगी । या तो वह 

घबराकर _ बीच-बीच मे (भूख-हड़ताल छोड़ता जायगा, या मरकर 

अपनी गलती की सजा आप पा जायगा। 

किन्त इस पर कहा जाता है कि यह भावुकताहीन तार्किकता है 

श्रौर भारत की शिक्षा और परिस्थिति के श्रनुकुल नही । इसपर मेरा 
जबाव यह है कि ऐसी भाठ्ुकता जो मनुष्य की निरबंल्षता को बढ़ाती 
हो, उसे दबकर दूसरो की इच्छा पर चलने के लिए मजबूर करती हो, 

स्थागने योग्य है, ओर यदि आज भारत में ऐसी भाधुकता बड़ी मात्रा 
में मौजूद है, तो यह भारत के ज्षिए बल और प्रशंसा की बात नहीं दे । 

भाधुकता पर विबेक का प्रभुत्व होना चाहिए । कोरी ताकिंकता को तो 

मेरी भी विचारभ्रेणी में स्थान नहीं है । में भ्रतुचित भावभाओं की रोक 
अवश्य चाहता हूँ झौर उसके लिए जीवन में विवेक का प्रायल्य बहुत 
झावश्यक है । 

फिर मेरा यह भी मत है कि मनुष्य को इस प्रकार दुअने देना जहां 
डसकी मलुष्यता को मिटाना है, तहां में यह भी समानता हूँ कि मनुष्य 

इस तरद्द सदा दबकर रह भी नहीं सकसा । दो चार बार शुरू में अनु- 

खिध्त रीति से दब जाने के बाद अपने आप उसके मन में यह विरोध-सा 

उत्पन्न होगा कि में कथ तक इसके हठ के सामने झुकता रहूँ। ऐसा 
तेज यवि मनष्य में नहीं है, या उत्पत्न नहीं हो सकता, तो फिर उसके 
क्षिए कोई आशा दी नहीं है। 

अब तक चू कि भारत के सामने पुक शस्त्र का ही भार्ग था, इस- 
क्षिप् इस अकार अपनी नजरों के सामने किसीकों भूखा मरने देने का 
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सैतिक बक्ष उसमें आज चाहे कम दिखाई पढ़ता हो, किन्त यदि भूख- 
हक्ताल में दुराग्रह का जोर होता जायगा, तो ऐसी प्रतिकार-भावना भी 

समाज में बढ़ो बिना न रहेगी श्रोर उससे समाज में बहुत शुद्ध तेज का 
डद॒य होगा, जिससे समाज एक ओर विनयशील और दूसरी ओर बहुत 

तेजस्वी बनेगा। 

यह बात नहीं कि भूख-हड्ताल का उद्दे श्य हृदय को स्पर्श और 
विधारों करो जाग्मत करके हो पूर्ण हो जाता है, बल्कि अपनी मांग को 
मनवाना ही उसका वास्तविक उद्द श्य है। हृदय को स्पश और विचारों 
को जाग्रत करना तो उद्द श-सिद्धि की श्रारस्मिक क्रियाएं हैं। भूख-हण- 

ताकी सो विचार जाप्रत करने के बाद प्रतिपक्षी से निर्णय भी कराना 
चाहता है झ्लौर उसपर अमल भी; कितु वह विचार-प्वेक । यदि कोई 

मनुष्य भावुकता-चश किसी दुराप्रह का शिकार बनता है, तो यह दोष 

भूख-हद्ताल के सिद्धांत का या भूख-दृढसाली का नहीं है, उसकी झपनी 
अ्रति-भावुकता का है । उसे ऐसी दशा में विवेक से काम लेना चाहिए । 
दबाव तो उसको कहते हैं जब ब्रिना विचार करने का मौका दिये किसी 
पर घधोंस जमाकर कोई काम कर। लिया जाय । यदि मैं हाथ में पिस्तोल्त 
के कर कहूँ कि बोलो--मानते हो या गोली दाग दू'। तो भिःसन्देद 

मैं उसे विचार करके निर्णय करने का मौका नहीं देता हूँ। किम्त जब 

मैं भूख-हड़तास करता हूँ तब, जब तक मैं मर नहीं जाता, रोज-ब-रोज 

उसे तथा उसके और मित्रों को बार-बार विचार करने का मौका देसा 

हूँ । भूख-हरड्ताक्ष का नास सुनते ही मेरे हृदय को एक धक्का छझगता 

है---में सोचने लगता हूँ, मेरा क्या कर्तब्य है, इसकी मांग जा है या 
बेजा, इसकी भांग पूरी करू या इसे भूखा मरने दू। यह विचार- 

सख्यन भवश्य द्ोता है। हसके बाद जो निर्णय होगा, वह सद्दी हो या 
गछत, जबरदस्ती कराया गया निरंय नहीं है । 

फिर दबाव डालना एक चीज है, दबाव पढ़ना दूसरी। मैं यह भिःसं- 

कोच होकर कहता हूँ कि भूख-हड्ताल में दबाव डालने का उद्ंश्य 

नहीं होता । जो ऐसे उद्ं श्य से करते हों, ये अधिक दिनों तक हडताल 

में टिक भी न सकेंगे । हसके विपरीत हर तरह की शुराई, बदनामी तथा 

जोखिम का मुकाबला करके भी दबाव के “वशीभूत किसीको न होना 

चाहिए । दबाव तो तभी न पढ़ेगा,जब मैं पदने दृ'गा | यदि मैं दबाव में 
भ्ाता हूँ तो भूक मेरी है, न कि भूरू-हड़ताली की । हां, मूरू-हएताखी 
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को यदि यह प्रतीत होने लगे कि सामने वाला दबाव से ही उसकी मांग 
को मंजूर कर रहा है, तब उसका कतंथ्य दै कि वह उसे चेतावनी दे 
ओर उसकी बुद्धि और विवेक को जाप्रत करने तथा स्वयं निर्णय करने 
के लिए उत्साहित करे | वह उसे समझावे कि यदि तम मेरे प्रार्यों के 
चले जाने के भय या मोह से मेरी मांग कबूल करते हो तो न करो । 
मेरी झत्य को सहने का बल भगवान तम्दें दे देगा, यदि तम सच्चाई 
पर हाोंगे। तुम्हें अपने सल्य की अधिक चिन्ता रखनी चाहिए, बनिस्वत 
मेरी रूत्यु के । दबाव न पढने देने की हतनी सावधानी के बाद एक भूख- 
हड़ ताली इससे अ्रधिक और क्या कर सकता है 

भूख-हड़ताल चू'कि नया रास्ता है, इसलिए झ्रारम्भ में इसमें भूलें 
होगी, दोनों तरफ के लोग भूल करेंगे । किनत इससे हमें डरना न 
चाहिए, न जक्दी में गलत प्रयोगा या थोड़े बुरे परिणामों को देखकर 
उसके विरूद्ध ही राय कायम करना चाहिए । उसकी मुखतभुत अच्छाई 

को हमे न भुला देना चाहिए । शस्त्र-प्रयोग की अपेक्षा स्वयं मरने के 
प्रयोग मे खुद हषतालीं को ही ज्यादा कष्ट भोगना पड़ता है, हसक्तिए 
दुरुपओग की जोखिम और भी कम है । 

कब रह जाता हे भूख-हड़ताल के अधिकार का प्रश्न । मेरी समझ 
मे व्यावहारिक दृष्टि से यही सबसे अधिक महत्वपूर्ण हें । खुद या मित्रों 
द्वारा सममाने-बुकाने के तमास थैघ और न््यायोखित उपायों के काम 
में ला खुकने पर ही भूख-हढताल के प्रयोग का अधिकार मनुष्य को है। 
यदि विपक्षी ने सुलह का द्वार खुला रक्खा हो तो भूरख-हश ताल कर 
बेठणा अनुचित प्रद्दार है । इसी प्रकार भूरब-हड़ताल के मध्य में भी यदि 
खुलह का द्वार खुल जाता हो तो भी भूख-हड़ताक्ष जारी रखभा दुराग्रह 

हो जायगा । भूस्व-हड़ताली का बल सत्यबल' है। जो सच्चाई पसस्द 
है, चद्द सदा दूसरे की बात को सुभने भौर सममने के लिए तैयार रहेगा 
ओर उसमें से सत्य ग्रहण करेगा। इसी पृक्ति का भाम समस्तौता-दृक्ति 
है भर यह भूख-दहृ़ताली में अवश्य होनी चाहिए। इसके अभाव में 
उसके दुराप्रद्द में परिणल होने की बहुत आशंका है । 

१२ : उपवासी के प्रति हमारी दृष्टि 
जब कभी कोई उपवास या भूख-हद्ताल करते हें तो जोश 

अक्सर उनके प्राय) बचाने की ज्यादा चिन्ता करने सगते हैं, 5. 
जन 
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उद्दे श्य की पूर्ति की उतनी नहीं। एक बार एक जैन मुनि: ने उप- 
वास किया था, तो एक-दो दूसरे जेन मुनियों ने मु कसे उनके श्राण बचाने 
का अनरोध किया था। गांधीजी ने जब-जब उपवास किये हैं, तब भी 

गैगों को उनके प्राणों की अ्रधिक चिन्ता हुई । यह स्वाभाषिक-जैसा 
तो है, पर इसमें छिपे हमारे मोह को हमें समझ लेना चाहिए, नहीं रो 
डपवास आदि का मर्म हम टीक-ठीक न समर पा६्ेंगे । गांधीजी के एक 

उपवास के अवसर पर मैंने लिखा था-- 
“गांधीजी फिर उपवास करेंगे'--यह सुनकर किसका दिल न 

धड़क उठा होगा, किसके दिल से यह प्राथंना न निकज्नी होगी कि भग 

शान भारत के इस प्रूढ़े तपस्वी की रक्षा करें ? किसे यह चिन्ता न हुई 
होगी कि हतनी लम्बी और शरीर को चकनाचर कर देने वाली यात्रा से 

थके-मांदे, अधमरे बूढ़ो शरीर को यह कष्ट केसे सहन होगा ? हम जब 
लक पामर मनुष्य हें, तब तक यद्द सब स्वाभाविक है । कितु ध्रश्न यह 
डठता है कि हमारी यद् घबराहट कया गांधीजी के योग्य है १ जिन्होंने 
उसके आदर्शों को अपनाया है, उनके सिद्धान्लों को समझने का, उनकी 
भावनाओं को अपने रक्त में मिलाने का यरन किया है, क्या उनका 

अधीर हो बेठना, विकल-विहृवल होजाना उचित होगा, गांधीजी को इस 
से सन््तोष और प्रसन्नता होगी ? 

“इस दृष्टि से जब विचार करते हैं तो कट्दना होगा कि प्रायश्चित्त 
और आात्मझुरि के स्िए अ गीकार किये गये यड़े-से-बड़े कष्ट भौर खतरे 
की करपभा से मत घबराना ही गांधीतर्व का सच्चा ज्ञान प्रकट करना है। हम 

डनके शरीर के जोखिम में पढ़ जाने की चिन्ता से विहदवल अवश्य हो 
जाते हैं, किन्तु यद्ट विचार करना भूल जाते हैं कि ऐसे उपवासों से डन 

की आरमा को कितनी शांति मिक्षती है, केसा समाधान होता है, और 
साथ ही उनके असुयायियों तथा विरोधियों पर उसका क्या प्रभाव 

पड़ता है जिसले कि उनके जीवन-कार्य की प्रगति में भारी सहायता 
पहुँचती है । 

'“आर-बार गांधीजी कहते हैं कि विरोधियों की बातों को सहन 
करो, उनके प्रति अपनी सहिष्णुता तथा अपने कारय के प्रति अपनी 
इड़ता के हारा उनके हृदयों को बदलो, उन्तके साथ ज्यादती था बल्- 
ब्रथोग करोगे तो मुझे प्रायशिचस करना होगां, और बावजूद इसके भी 
अंब कोर डसके विश आचरण करते दें तो शांधोजी उसका प्रायश्चित्त 

् 
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क्यों न करें १ में तो समझता हूँ, ऐसी अवस्था में यदि गांधीजी अपने 
अनुयायियों का शासन करने के लिए अपने को दुण्डिलन करें तो गांधी- 

पम कुछ न रहे, और उनके जीवन-कार्य की श॒द्धि, बल, पवित्रता, श्रगति 
सब नष्ट हो जाय । इसके साथ ही विरोधियों को शांत करने, उनके 

हृदय में अपने जीवन-कार्य की सत्यता अंकित करने का साधन इस आत्म- 

ताइना से बढ़कर और क्या हो सकता है ? ऐसी दुघघ'टनाओं से यदि 
गांधीजी अपने लिए यह सार निकालते हों कि अभी मुझ में कुछ खामी, 

कुछ कमी, कुछ दोष, कुछ मलिनता भरी हुई है, जिसकी अभिव्यक्ति 
मैं लोगों की ऐसी हिंसाबवत्ति में पात। हूँ, तो उनको शान्ति और शुद्धि 
के लिए भी हससे बढ़कर ओर उपाय क्या हो सकता है 0 मुझे सो बा 
दुःग्ष होता है जब हम गांधीजी के ऐसे उपवार्सों का मर्म न समककर उस 

से श्रास्मशोधन की स्फूर्ति पाने के बदले उनके शरीर की चिन्ता से दुखी 
होकर उनका विरोध या वाद-विवाद करने लगते हैं। हमारी इस मणो- 

बृसि से गांधीजी को कदापि सन््तोष श्रौर आनन्द नहीं हो सकता | थे 

ऐसे निबंल अ्नुयायियां पर कदापि श्रमिमान का अनुभव नहीं कर 
सकते । वे तो हमारी इस निर्यबलता को भी अपने हृदय की अथादह दया- 

बत्ति से घोने का ही यत्न करेंगे, किन्तु हमारे आस्मतेज का यह तकाजा 

है कि हम गांधीजी के लिए गौरव को वस्तु बनें, न कि दया को । जब 
तक गांधीजी को यद प्रसुभव होता रहेगा, कि लोगों ने मेरे संदेश को 

ठीक-ठीक नहीं समझा है, मेरे शरीर का उन्हें काफी मोह है, मेरी भारमा 
ओर मेरे जीवन-कार्य की उतनी चिन्ता उन्हें नहीं है, तब तक विश्वास 
रखिए, आपके विषय मे उन्हें 'आन्तरिक समाधान नहीं हो सकता। सुमे 

तो निश्चय है कि गांधीजी ऐसे उपयालों से हरगिज नहीं मर सकते, 
उन्तका शरीर भी “इनसे सहसा 'क्षीण नहीं हो सकता; किन्तु गांधीजी 
अवश्य जल्दी क्षीण हो जायेंगे, यदि वे यही देखते रहेगे कि इन ज्ोगों 

ने मुझे या तो गलत समझा है, या समझा ही नहीं है। में जानता हूँ 
कि यह कहना भी एक तरह से गांधीजी को न समभने के ही करायर 

है, क्योंकि उनके जीवन या मरण का आधार वाह्य जगत् से उतना नहीं 

है जितना कि आंतरिक श्रद्धा ओर आत्म-बल से है। फिर भो बाह्य 
जगत् की घटनाए' जिस अंश तक किसी पर प्रभाव डाल सकती हैं,उस 

अंश तक गांधीजी इस बात से अवश्य संतष्ट होंगे कि लोग उनकी तप 
श्चर्याओों के महत्व को समर्मों, उनले उजित शिक्षा और स्फूर्ति प्रहण करें 
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भें कि उनकी तरफ से उदासीन रहें या उनके केवल याद्य-रूप से दो 

प्रभावित होकर उसके प्रति अपनी अरुचि प्रदर्शित करते रहें । गांधीजी 

के शरीर के प्रति हम जो प्रेम दिखाते हैं, उससे उनके प्रभाव को कुछ 

समाधान भले ही हो, किन्तु उनकी आत्मा को तो सच्चा संतोष और 
आनन्द तभी हो सकता है, जब हम उनकी आत्मिक आराधना के रहस्य 

को समर, उसकी तह तक पहुँच जावें और ऐसे कष्ट या खतरे के अव- 
सर पर घबरा जाने के बदले अन्हें अपने हृदय की श्रद्धा, साहस, निर्भ- 

यला और निश्चिन्तता का सन्देश भेजें ।”” 
यहां जो बात गांधीजी के लिए कही गई है, वह प्रत्येक सस्याग्रहौ 

पर घटित द्वोरो है । 

२-अहिसा 

१: अहिंसा का मूल स्वरूप 
सत्य जिस तरह स्वतंत्र, निरपेक्ष ओर स्वयंपूर्ण है उस तरह 

अहिंसा नहीं । यह सृष्टि सस्य के विभिन्न रूपों के सित्रा श्रोर कुछ नहीं 
है । यह सब सत्य का ही विकास है। यदि सत्य अपने मूल निराकार 
स्वरूप और भाषरूप में रहता तो अहिसा की कोई श्रावश्यकता ही न 
रहती, उसका उदय ही न होता । सत्य तो उस तश्व या नियम का 
भाम दै जो अपने आप मे परिपूर्ण है ओर जिसे रहने या फेलने के किए 
किसी वूसरी वस्स के सहारे की झावश्यकता नहीं । किन्त अहिंसा 
निष्क्रिय पक्त में किसी को दुःख न पहुँचाने ओर सक्रिस पक्ष में प्रत्येक 
के साथ मेस करने की भावना या दृत्ति का नाम है । कोई द्वोगा तभी 
तो उसे दुःख न पहुँचाने का या उससे प्रसम करने का भाव पैदा होगा; 

जब कोई था ही नहीं, केवल सत्य ही अपने असली रूप में स्थित था- 

एक-रूप, एक-रस था---तब अद्दिंसा का उदय केसे हो सकता था ? 
किस्तु सत्य के विकसित और प्रसारित होते ही, भिन्न-भिन्न नाम-रूप 
भारण करते ही, उनका पारस्परिक सम्बन्ध केसा रहे, यह प्रश्न सहज 
ही उत्पन्न हुआ और चूंकि मिस्न-सिन्म नास-रूप वास्तव में एक ही सस्य 
का विकास है,इसलिए उसमें सम्बन्ध प्रेम,सहयोग झौर सहिष्श॒ता का ही 
हो सरझसा धा--हसी स्वाभाविक भावना का नाम अहिंरा रकक््खा गया । 

इस प्रकार सत्य यद्यपि निरपेक्ष है ओर अहिंसा सापेक्ष--दूसरे की 
झपेज्ञा से स्थित--है तो भी जबतक सृष्टि है तबतक उसका अस्तित्व 
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है । जबतक जगत् है भर नाम-रूप है तबतक अहिंसा बनी ही हुई है । 
अर्थात् जबतक हम हैं तबतक अहिंसा है | हमारे अस्तित्व और पारस्प- 
रिक्र सम्बन्ध के साथ वह सदा मिली भ्ौर लगी हुईं है । 

जब हम मूल, पूर्णा ओर निरपेक्ष सत्य को समझने का यरन करते हैं, 
तब तो आगे चलकर यह भी मानना होगा कि अहिंसा-भाष सत्य का 

ही एक अंग या एक अंश है| वह सत्य से बढ़कर तो हो ही नहीं सकता, 

बराबर भी चाहे न हो, अंशमात्र ही हो, किन्त बट्ठ सत्य से पृथक नहीं 

है, न हो सकता है । यदि वस्त॒मात्र और भाषसात्र सत्य का ही विकास 

है तो अहिंसा को उससे पृथक केसे कर सकते हैं ? फिर जगत् में हम 
देखते हैं कि और भावों को अपेक्षा प्रेममात्र सबसे प्रबल है | आमतौर 
पर प्रेम जितना भ्राकृषित और प्रभावित करता है । उतना सत्य नहीं । 

तब यह क्यो न कहें कि सत्य का आकर्षक रमसणीय रूप ही प्रेम या 
अहिंसा है। जो हो। हृतमा अवश्य मानना होगा कि सत्य और अहिंसा का 
नाता अमिट है और केवल सत्य को पाने के लिए ही नहीं बल्कि जगत 
का अ्रस्तित्व टीक-ठीक रखने के लिए, समाज को सुख-शांतियुक्त बनाने 
के ज्षिए, बह अनिवार्य है । 

यहद्द तो हुई सत्य और अहिंसा के स्थान और परस्पर संबन्ध तथा 
मदह््व की थात । अहिंसा का मूल तो हमने देख क्तिया, श्रश्न उसका 
स्वरूप देखने का यतन कर । सत्य जिस प्रकार एक अनिर्वचनीय तत्त्व, 

सत्य नियम या व्यवस्था है, उसी प्रकार अहिंसा भी त्रस्तृतः अवर्णनीय 
भाष है; दोनों की प्रतीति भौर अनुभूति तो हो सकती हैं, किन्तु परि- 
भाषा नहीं बनाई जा सकती। परिभाषा शब्दों श्रोर उसके बनाने वाले 

की योग्यता ओर विकास-स्थिति से मर्यादित रहती है । किसीने अपने 
जीवन को पूर्ण अहिंसा ओर सत्यमय बना भी लिया तो शब्दशक्ति की 
मर्यादा के बाहर वह नहीं जा सकता । अपने सम्पर्क से वह भ्रह्चिंसा और 

सत्य का उदय आपमें कर सकता है, किन््त बाणी या लेख द्वारा वह 
डसनी अच्छी तरद्द आपको नहीं समझा सकता । यह शब्दों द्वारा जानने 

की वस्त है भी नहीं । किन्त जहां तक शब्दों की पहुंच दै वहां तक उसे 
सममभाने का प्रयरन भी अधिकारी पुरुषों ने किया है । 

अहिंसा की साधारण और श्रारस्भिक व्याख्या यह हो सकती रै--- 
“क्सीको भी अपने सम, वचन कर्म द्वारा दुःस्प न पहुंचाना ।! यह साधक 
की प्रारम्भिक भावना है। इसके बाद की भावना या अवस्था दै प्राणि- 
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मात्र के प्रति सक्रिय प्रेस की लहर मन में दौडाना | इससे भी ऊपर की 
कौर भ्रन्तिम अवस्था है जगत के प्रति अ्रमेद-भाव को अनुभव करना । 
यह सत्य के साक्षास्कार की स्थिति है । यहां अहिंसा श्रौर सत्य एक द्वो जाते 
हैं। इसलिए कहते हैं कि अहिंसा सत्य के साक्षास्कार का साधन है । जबतक 
दो का भाव है तबतक श्रहिंसा साधन-रूप में है; जब दो मिटकर एक हो 

गए तब अहिंसा लोप हो गईं ओर चारों ओर एक सत्य ही सत्य रह गया। 

पहले कहा जा चुका है कि सृष्टि में दो प्रकार के गुण-घम पाये 
जाते हैं--एक कठोर और दूसरे झदुल । साहस, तेज, पराक्रम, शौर्य 
आदि कठोर और दया, क्षमा, सहनशीलता, उदारता भ्रादि रूदुल गुणों 

के नमूने कद्दे जा सकते हैं । कठोर गुणों मे सत्य का और रूदुल में अहिंसा 

का भाव अधिक सममणा चाहिए । सत्य में प्रखरता और अहिंसा में शीतलता 
स्वाभाविक है। ये दोनों एक ही सिक्के के दो पहलू की तरह, पुरुष और 
प्रकृति की जोडी की तरह,श्रभिन्न है। दुष्टता और क्र रता जिस प्रकार सत्य 
की विकृति है उसी कार दब्बूपन, कायरता, अ्रहिंसा की बविकृति हैं । 

तब प्रश्न यह उठता है कि एक ओर दुश्ता और क्रूरता तथा दूसरी 
ओर दब्बूपन और डरपोकपन आया कहां से ? श्रौर ये भाव उदय भी 
क्यों हुए ? ब॒द्धि को तो यही उत्तर देना पड़ता है कि जब सत्य ने ही 
सारी सृष्टि के €प में बिकास पाया है तब दुष्टता; कायरता श्रादि भी 
सत्य में से ही पेदा हुए दे और किसी न फिसी रूप में वे सत्य के ही 
साधक या पोषक होते होंगे । यह मान भी ले कि इन दुगुणों से और 
दोषों से समष्टि था सृष्टि था ससय का कोई हेतु सिद्ध होता होगा, तो 
भी उस व्यक्ति के लिए तो ये डस काल में सुखकारी नहीं हो सकते। सत्य 

और समष्टि के राज्य में, सम्भव है, गुण-दोष की भाषा ही न हो; यहां 
तो सब कार्य प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से परस्पर पोषक ही होते हो, 
किम्त् साधारण मनुष्य और साधक के लिए तो गुण गुण है और दोष 
दोष है। सत्य स्वरूप हो जाने पर, सम्भव है, गुण-दोषों की पहुँच के 
वह परे हो जाय, कित्त तब तक तो गुण-दोष का विवेक रखकर ही उसे 

झागे बढ़णा होगा । कहने का भाव यह है कि यदि किसी में दुष्टता, 

क्र रता, और कायरता या दब्यूपन है तो उसे यह मानकर सस्तोष न 
करना चाहिए कि झ्ाखिर इनसे सृष्टि का कोई न कोई हित ही सिद्ध 

होता दोगा--बल्कि यह मानना चाहिए कि मुझे ये सत्य और शभ्रहिंसा 
की तरफ नहीं के जायंगे । जहां दुष्टता और कायरता है वहां सत्य भौर 
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अहिसा की शुद्ध वृत्ति का अ्रभाव ही समभना श्रेयस्कर है। जो सत्य 
वादी उदहदण्ड हो ओर अहिंसावादी डरपोक हो तो दोनों को पथश्रष्ट ही 
सममझता चाहिए | डददण्डता दूसरों को दबाती है और वायरता उद्ण्डता 
से डरती है । दूसरों से दबना और दूसरों को दबाना दोनों सत्य और 
अहिंसा को मर्यादा को तोइते हैं । जो मनष्य चाहते हैं कि हमारा जीवन 
पूर्ण स्वतंत्र झोर सखी हो एवं हम दूसरे के सग्ब,स्वाधीनता और विकास में 
सहायक हो उन्हें सत्य श्रौर श्रहिसा की विक्ृति से बचफर उनकी शुद्ध 
साधना के सिधा दूसरा मार्ग ही नहीं है। 

यह तो अ्रष्टिंसा का तात्विक यिवेचन हुआ। अब हमें उसके स्थूल-रूप, 
डसके विकास और उसकी मर्यादाओं का भी विचार कर लेना उचित है। 

२ ; अहिंसा का स्थृल्न स्वरूप 
“हिंस” धातु से हिंसा शब्द बना है। इसका अर्थ हे--मारना, कष्ट 

पहुँचाना। कष्ट दो तरह से पहुँचाया जा सकता हैं---एक तो प्राण निकाल 
कर और दूसरे घायल करके | यह तो हुई प्रत्यक्ष हिसा। पअ्रप्रत्यक्ष 
हिंसा उसे कहते हैं जिससे शरीर को तो किसी प्रकार कष्ट या आघात 
न पहुँचे किंत मन जख्सी हो जाय । इसे मानसिक हिंसा कह सकते हैं । 
इसी तरह हिंसक की दृष्टि से भी हिंसा दो प्रकार की हो सकती है--- 
एक तो वह जब हिंसक अपने शरीर या शस्त्र के द्वारा हिसा करे और 
दूसरा वह जब अपने मन, वुद्धि के व्यापारों के द्वारा कष्ट पहुँचावे । 

झष्टिसा हिसा के विपरीत भाव ओर क्रिया को कहते हैं। भ्र्थात् किसी 
के शरीर और सन को अपने शरीर या सन बुद्धि के द्वारा किसी प्रकार 

का कष्ट न पहुँचाना अहिंसा है ) 
दिसा ।और अहिंसा मन की कृत्तियां हैं। जब तक कोई भाव सन 

में ही रहता है तबतक उससे दूसरे को विशेष ज्ाभ-हानि नहीं पहुँचती, 
सिर्फ अपने ही को पहुँचती है। यदि मेरे मन में किसी की हत्या करने 
का विचार आया तो जब तक में प्रत्यक्ष हत्या न कर ढालू'गा तब तक 

भक्षा-युरा परिणाम मुझ तक ही मर्यादित रहेगा । इसीलिए समाज या 
राज्य में कोई अपराध तब साना जाता है जब वह काम या उसका 
प्रयरम हो चुकता है। हां, अपराध में अ्रपराधी की भावना भी 
अजश्य देखी जाती है । यदि कार्य बुरा हो और भाषना शुद्ध और ऊंची 
हो तो उसका दोष कम हो जाता है। अर्थात् पृुक दृष्टि से केवल साथ 
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या विचार सामाजिक अपराध नहीं है तो दूसरी दृष्टि से भाव का महद्दत््य 
क्रिया के परिणाम को न्यूनाधिक करने में बहुत है। यद्यपि (सामाजिक 
रूप में क्रिया और प्रयत्न ही अपराध माना गया है तथापि इससे दूषित 
विचार या भाव का दोष कम नहीं हो जाता है। सिर्फ अन्तर हतनां 
ही है कि उस व्यक्ति पर दी उसका विशेष अध्र होता है; इसलिए 
समाज-ब्यवस्थापकों ने उसे सामाजिक दृष्टि से विशेष महत्त्व नहीं दिया 

है। परन्त इससे भाव ओर विचार का श्रसल्तो महत्व कम नहीं हो 

जाता । भाव से विचार, विचार से प्रयत्न और प्रयत्न से काम बनता 

है । इसलिए किसी भी कार्य का बीज असल में भाव ही है । यदि कार्य 
से बचना दो तो ठेठ भाव तक से बचने को चेष्टा करनी होगो । फिर 

यदि व्यक्ति के मन में दूषित भाव भरा हुआ है तो किसी न किसी दिन 
डससे दूषित कार्य श्रवश्य हो जायगा और समाज को नकसान पहुँच 
जायगा । केबल दूषित भावों और विचारों का भी बुरा असर पढ़ता है । 
घद्द दूसरों में दूषित भाव भर विचार उत्पन्न करता है । इसीलिए बुरे 
विचारों का समाज में फेलाना भी बुरा समझा गया है । इसके अलावा 
समाज के व्यक्ति जितने ही निर्दोष, शुद्ध और उच्च विचार ओर भाव 
रखते होंगे उतना ही समाज मे सुम्ब, स्वातंत््य, शान्ति अधिक होगी। 
स्वयं ब्यक्ति तो उससे बहुत ऊंचा हो ही जाता है | इसलिए बुरे भावों 
तक की रोक ध्यक्तिगत ओर सामाजिक दोनो दृष्टियां से आ्रावश्यक है। 

यहां तक तो हमने हिंसा-अहिंसा के सूच्म और स्थूल रूपों का 
विचार किया। अब यह प्रश्न उठता है कि हिसा का निषेध क्यो किया जाता 

हे १ हिंसा एक स्याज्य दोष क्यों माना गया है ? यह सिद्ध है कि सृष्टि 
च्छे ओर बुरे भाषो का मिश्रण है । सृष्टि में जब मनुष्य विविध ब्यापार 

करने लगा तो उसे अनुभव होने लगा कि कुछ बाते ऐसी हैं जिससे हानि 
ओर दुःख दोत। है; कुछ ऐसी जिनसे लाभ एवं सुख होता है। वह 
लाभ और सुख पहुँचाने वाली बातों को अ्रच्छा ओर हानि यथा दु ख पहेँ- 

चानेवाली “बातों को ब्रा ठहराता गया। आरंभ मे उसकी दृष्टि अपने 
सुल-दुःख ओर लाभ-हानि तक ही केन्द्वित रही होगी--फिर कुद्धस्व 
समाज आदि तक उसकी परिधि बढ़ी है।। ज्यों-ज्यों यद्द परिधि बढ़ती 
गई स्थो-त्यों अच्छी और जुरी समझती जाने वाली बातो में भी मिस्नता 
दोतो गई । शुरू में उसने दूसरों को मार कर या कष्ट पहुँचा कर अपना 
क्वाभ करने में दुराई न समभी द्ोगी। उसे यह स्वाभाविक ध्यापार मालूम 
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हुआ होगा । पर उज्यों-ज्यों उसकी भावनाओं का विकास हुआ और 
कुट्ठम्ब तथा समाज के सुस्ब-दुःख उसे अपने हीं सुख दुःस्व से मालूम 
होने लगे, त्यों-स्यो उसे अपने सुख, स्वाद, लाभ के लिए दूसरे को कष्ट 

पहुँचाना श्रनुचित प्रतीत होने लगा । उसने यह भी देखा कि स्वेच्छा- 
चार, अ्रत्याचार को यदि बन्द करना है तो “हिंसा” को बुराई मानमा ही 
पढ़ेगा | इस प्रकार व्यक्तिगत डन्नति और सामाजिक सुब्यवस्था के लिए 

अहिसा की उत्पत्ति हुईं; किनत आरम्भ मे यह मनुष्य तक ही सीमित 

होगी । फिर उन्त पशु-पत्षचियों तक फैली जिनसे मनुष्य-समाज का लाभ 

होता था । सिर्फ उन्हीं सलुष्यों या पशुओं की हिंसा क्षम्य या अपरिद्यय 

सममी गई जिनसे समाज को प्रस्यक्ष हानि पहुँचती है | हस तरह मूलतः 
हिंसा अच्छी तो कहीं भी--किसी भी समाज में--नहीं मानी गईं है 
सिर्फ अभिवाय समझकर कहीं-कद्दीं उसे सर्यादित . रूप मे क्षम्य सान 
क्षिया गया है । 

परन्तु लाभ या हानि, सुर या दुःख से श्रर्थात् स्वाथे. से बढ़कर 

भी एक उच्च भावना अहिंसा की जड में समाई हुईं मालम होती है । 
मन॒ष्य ने देखा कि यदि मुझे कोई घायल करता ३, मेरे किसी आात्मीय 
को कोई मार डालता है तो मुझे कितना दुःख होता है। वह नहीं 
चाहता कि उसे ऐसा दुःख कोई दे । तो उसने यह भी, अनुभव किया 

कि दूसरे को भी--पशु-पक्षी कीट-पतंग तक को भी--मारने या घायस्न 

करने से कष्ट पहुँचता है; तो डसकी स्वाभाविक सहानुभूति ने उसे अपने 

पर एक कैद लगाना उचित श्रोर श्रावश्यक बताया । इस सद्दानुभूति या 
दया की भावना नें उन भनष्यों ओर पशु-पक्षियो को भी न मारना, भ 

कष्ट देना डचित समझा, जो मलुप्य-समाज को हानि भी पहुँचाते हों | 

यदि कष्ट पहुँचाना श्रनिवार्य हो जाय तो ऐसा ध्यान रक्खा जाय कि 
बह कम से कस हो | यहां आकर अ्रह्चिसा एक त्रिकालाबाधित धर्म 

हो गया । इस सहानुभूति ने ही मन॒ष्य को एकात्मता के अनुभव पर 

पहुँचाया । या यो कहें कि सबमें एक ही झात्मा होने के कारण स्थभा- 
बतः मनुष्य में इस सहानुभूति का भी जन्म हुआ है । सबसें एक आस्सा 

एक चेतन-प्रवाह है, यह जगत का परम सत्य हैं और इसीके अनुसार 
जीवन बनाते समय अ्रहिसा की उत्पत्ति हुईं । आगे चलकर यह भाव 
इढ़ हुआ कि सबमें एक ही आरत्म-तत्व है तो फिर न कोई किसीका शत्र 
है, न कोई किसीको द्वानि पहुँचाते हें। सब अपने-अपने कर्मो के अमु- 
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सार फल पाते हैं और अपनी बुद्धि के अनुसार कार्य करते हैं। जो हमें 
हामि पहुँचाता है, या हमारा शत्र बनता है, यह “उसकी कुबद्धि या 
अज्ञान है, हुसलिए वह तो भर भी सहानुभूति या दया का पात्र है। 
जिन महापुरुषों ने हस ऊंची अहिंसावृत्ति की साधना अपने- झन्द्र की 

है, उनके सामने बढ़े-बढ़े हिंस पशुओझो ने हिंसा-माव छोड दिया है। 
इससे दो बातें सिद्ध हुई--पएक तो एकास्मभाव ओर दूसरे उसकी साधना 

के लिए अहिसा का प्रभाव । 

इस प्रकार यद्यपि अहिंसा की डस्पस्ति स्वार्थ-भाव से हुईं, परन््त वह 

चरम सीमा तक पहुँची दया-भाव के योग से । श्ब प्रश्न यह रहता हे 

कि एक व्यक्ति तो अपने जीवन में अहिंसा की चरस सीमा तक पहुँच 
सकता है, परन्त सारा समाज ,कैसे पहुँच सकता है ? श्रौर जब-तक सारा 
समाज न पहुँचे तो किसी न किसी रूप में हिंसा श्रनिवार्य हो जाती है । 
मामूली जीवन-ब्यापार मे भी कई प्रकार की अनिच्छित हिंसा हो जाती 

है। सब व्यवद्दार-शास्त्रियों ने यह व्यवस्था बांधी कि अहिसा है तो सर्वोच्च- 
बृत्ति, हिंसा है तो सबंथ। त्याज्य, परन्त यदि खास-खास स्थितियों में 
वह अपरिहार्य ही हो जाय तो उसे क्षम्य समझना चाहिए--किल्त 

डस दशा में भी यह शार्त रख दी कि उस हिंसा में हमारी भावना शुद्ध 

हो अर्थात् हमास कोई स्वार्थ उसमें न हो । बल्कि यों कहें कि संकल्प 
करके यदि कोई हिंसा करनी पडे तो वह उस हिंसा-पात्र के सुख और 
हिल के ही लिए होनी चाहिए | फिर भी,यपह दोष तो समझा ही जायगा । 

इसका दोषस्व हल्का करने के लिए हमें उचित है कि हम दूसरी बातों 
में उसकी विशेष सेवा-सष्टायता कर दें, जिससे उसको शोर समाज को 

हमारी भावना की शुद्धता का परिचय मिले । 

हस विवेचन से हम इन परिणामों पर पहुँचे--- 
(१) किसी को किसी प्रकार का शारीरिक या मानसिक कष्ट ल 

पहुँचाना अहिंसा है । 
(२) यदि मन में हिंसा की भावना न हो और मामूली जीवन- 

व्यापार करते हुए किसीकों कष्ट पहुँच जाय तो उस हिंसा में कम दोष 
समझा जाय । जैसे भोजन करने, खैती करने झ्ादि में होने वाली हिंसा। 

(३) यदि किसी दशा में संकल्प करके किसीकों कष्ट पहुँचाना पढे, 
तो यह केबल उसीके हित और सुख की भावना से करने पर कम्य 
समझा जा सकता है| जैसे डाक्टर द्वारा किया जाने बाला आपरेशन 



अहिसा+शोषणदीनता ६३ 

पिछली दोनों अवस्थाओों में दी शर्ते हैं-- 
(अ) हिंसा की भावना न हो, और 
(ब) दूसरी बातों में हिंसा-पाश्न की विशेष सेवा-सहायता की जाय । 

३ ; अहिंसा > शोषण॒हीनता " 
हिंसा का सामाजिक रूप है शोषण । यदि समाज से द्विसा को 

मिठाना हैतो पहले हमें अपनी शोषण-बृत्ति पर हमला करना द्वोगा । 
हम अपनी बुद्धि सत्ता,धन,ज्ञान आदि सभी बलों के द्वारा वूसरों से अपना 

स्वार्थ साधते हैं और उनको उसके बदले में थोड़ा मिहनताना दे देते हैं। यह 
भझ्रन््याय है झोर हिंसा का ही एक रूप है । यह तो हम सब मानते हैं कि 
अहिंसा का मार्ग भर अहिंसा का बल हिंसा से उत्कृष्ट और उदात्त है। 
अगर कोई यह कहे कि यह व्यवहार में कठिन है तो यह उसकी कमजोरी 
की दलील है । लेकिन अहिंसा का अर्थ इतना ही नहीं है कि शरीर से 
किसी को चोट या नुकसान न पहु चावे, बल्किवं-मन से भी किसी का 
बुरा सोचना या .बदेला लेने की भावना रखना हिसा है, क्योंकि 
शरीर से नुकसान पहुचाये बिना भी हम दूसरों के दिलों पर घातक 
चोट पहुँचा सकते हे । इसलिए सच्ची अधिसा! उसके शारीरिक 
क्रियाशरों द्वारा प्रकट होने में ही नहीं, बल्कि कर्ता के हृदय के वास्तविक 
उच्च संस्कारों में होती है। अगर हम इस दुलिया को स्वर्ग बनाना 

चाहते हैं, भौर दैवान नहीं इन्सान की तरह रहना चाहते हैं, तो हमें 
इस गुण का विकास करना ही होगा ! अहिंसा के मानी है क्रियात्मक, 
निष्क्रिय ही नहीं, प्रेम | दयालुता, क्षमा, सहिष्णुता, नम्नता ओर ऐसे 
ही कोमक शओऔर मधुर गुणों का समन्वय होना। इन गुणों के विभा समाज 
में पूर्ण शान्ति ओर सख के साथ रहना ओर सुख तथा स्वातंत्य के पविश्न 
ध्येय की ओर अ्याध गति से चलना असम्भव है। इसलिए हर एक 
व्यक्ति का यहद्द कर्तव्य होना चाहिए कि वह इस उच्च ध्येय की प्राप्ति के 

किए अपने तन-प्राण लगा दे । दूसरे शब्दों में कहें तो अगर हमें स्याय 
के आधार पर संखार में जिन्दगी बितानी है, तो हमें समाज में से मन, 

घचन और कर्म-गत शोषण की भावना का उच्मूज़न करना चाहिए । 
शोषण का अर्थ है--जो चीज म्यायतः हमारी नहीं है, उसका अ्रजुलित 
डपयोग करना। इसलिए अगर हम न्याय ओभोर सचाई के साथ जीना 
चाहते हें,तो हमें अपने अन्दर हिंसा का खेश भी नहीं रहने देमा चाहिए 
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क्योंकि आखिर हम दूसरों का शोषण बिना हिंसा का सहारा लिये कर 
ही कब सकते है ? जहा कही समाज में शोषण विद्यमान है, वहां 

अवश्य किसी न किसी रूप में हिंसा विद्यमान होगी। हिन्दुस्तान 

के देद्दात का आज सबसे ज्यादा शोषण हो रहा 6 । कस्बों 

ओर शहरा के निवासी चाहे वे राजा-महाराजा हों, रईसख-जागीरदार 

हों, शासक हों, व्यापारी हों, जमींदार हों, और चादे धर्माधिकारी 
हों, गांवों के शोषण में लगे हुए हे । जब तक क्या शारीरिक और 
क्या मसानसिक--हिंसा हमारे समाज से निमू ल नहीं हो जाती, तथ तक 

थ्रामों को पुनर्रचना की कोई भी योजना कामग्राब नहीं हो सकती। 

इसीलिए एक ओर हमे देहातियों को कस्बों तथा नगरों के निवासियों 

द्वारा होने वाले शोषण का अहिसात्मक रूप से प्रतिरोध करने की 

शिक्षा देनी होगी ओर दूसरी ओर हमें कस्बो और नगरो के निवासियों 
को श्रहिंला का विकास करना याना दूसरे शब्दों मे कत्ल समानता, 

न््याय और सच्चाई के उसूलो पर कायम रहकर जिन्दा रहना श्र 
फूलनना फलना सिखाना होगा | उसी दशा से कस्बो ओर नगरों के निवासी 
देख ले गे कि उनको किसी भी प्रकार हिंसा का श्राश्नय लेने की जरूरत 

नहीं है ओर यह अच्छी तरह महसूस करेंगे कि शोषण ओर हिला दोनो 
एक दूसरे के साथ ही रह सकते हैं। यह शोषण जितना अच्छी तरह खादी- 
सिद्धान्त के द्वारा मिट सकता है उतना और किसी तरह नही। 

अहिंसा की एक कसोटी तो यह हैँ कि उसके फलस्वरूप प्रतिपक्षीकी सास्वि- 
कता जाग्रत हो । पर साथ ही खादी हमारी श्रद्दिसा वृत्ति या शोषण-ही नता की 

एक दूसरी कसौटी है । जिसमे अहिसा का संचार हो गया हैं या हो रहा है, 
वह काते बिना श्र खादी पहने बिना रह ही नहीं सकता,यह महात्माजी 

का निश्चित मत है। ऊपर-ऊपर देखने से यह बात एकाएक किसी 
की समर मे न आवेगी, क्योंकि जो खादी को महज एक कपवा और 
कातने की एक शारीरिक क्रिया मानते हैं उन्हें हसे सममने में अवश्य कठि- 
नाई पेश झा सकती है। परन्तु खादी का इतना ही अर्थ करना और 
समम्ना खादी के मद्दान् डद्द श्य को न समझने जैसा है । यह निर्बियाद 
है कि वही समाज-ब्यवस्था और समाज-रचना मानव-जाति के लिए सुख, 
शान्ति और स्वतम्त्रता देने वाली दो सकती है, जिसमें सब परस्पर 
प्रेस, सहयोग और न्याय का व्यवहार करें। हन गुणों की जद्धि के लिए 
झहिंसा-घुत्ति का विकास होना जरूरी दे । या यों कहें, कि अ्रहिंसा का 
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ही दूसरा नाम प्रेम, सहयोग और न्याय की भावना है । खादी में 
ये तीमों भावभाएं निहित हैं । खादी के हारा परिश्रम का न््यायोचखित 

सैंटवारा जितना अच्छी तरह हो सकता है, उत्तना और किसी परूति से 
होता हुआ नहीं दिखाई देता । इसकी क्रियाओं में जो जैसा परिश्रम, 

करते हैं, उसके झनुसार उसका वाजिब मेहनताना स्वाभाविक रूप में 
उन्हें मिल जाता है और उसके नफे को सीधा हडपने वाली कोई तीसरी 
शक्ति लहों झहर सकती । नीच ठेठ किसान से लेकर ऊपर पहनने यात्तों 

तक सभी लोगों के सहयोग की उसमें जरूरत है और सभी का सहद- 
योग वह बढाती है। इसका सारा श्राधार समाज से मनाफा, शोषण, 
स्वार्थ-नआाधन आदि हिसात्मक कृत्तियों को मिटाने वाली शिक्षा पर है । 
इसलिए यह शुद्ध अहिसा या प्रेम की निशानी है। इत्तना सब भाव 
एक 'खादी' शब्द के अन्दर छिपा हआ है । अतः सत्याप्रही को चाहिए 
कि इसके प्रचार में प्राणपन से जुट पढ़ें। खादी खरीद कर पहन लेने से 

संतोष न मानें,खुद कातने वाले बन जाय॑ श्र जब सचमुच कातने लगेंगे 
ओर खादी के पूर्वोक्त भाव का सनन करते रहेंगे तो वे देखेंगे कि थे 

समाज से शोषण को मिटा रहे है और आ्राज से अधिक अहिंसा-विकास 
ये अपनेमे पायेंगे । 

४ ; शांका-समाधान 

परम्तु सत्य और अश्रहिसा के इन भ्रष्ठ सिद्धान्तो पर अनेक तक 
वित्तक॑ और शंकाएं की जाती है। उन पर भी यहां विचार कर लेना 
उचित होगा । वे इस प्रकार हैं--(१) यदि समाज में हम सस्यवादी 
झौर अहिंसक बनकर रहें, तो चोर-ढाकू दमें लूट न ले जायँगे ? (२) 
अस्याचारी हमें बरबाद न कर देंगे ? (३) दुराचारियों के हाथों समाज 

और व्यभिचारियों के हार्थों बहन-बेटियों की रक्षा कैसे होगी? (४) 
दूसरे सशस्त्र समाज या देश हमें निगल न जायेंगे ? (५) फिर इनका 
पालन है भी कितना कठिन ? यद्द तो योगी-यतियों और साधु-सन््तों के 

किये ही हो सकता है | सूठ बोले और डर बताये बिना तो समाज में 
एक मिनट काम सहीं चल सकता । (६) फिर अबतक इतिहास में किसी 

ऐसे समाज या देश का उदाहरण भी तो नहीं मिलता कि जहां सत्य 

ओर अहिंसा मनुष्य का देनिक जीवन बन गया हो । (७) भनृष्य के 
झआझादिस काल में भी तो गशा-तंत्न और प्रजातंत्न थे--पर क्या वहां सत्य 
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ओर झहिंसा का ही साम्राज्य था ? (८) जिन ऋषि-मुनियों ने या विचा- 
रकों अथवा दाशंनिकों ने इन तत्वों को खोज निकाला है उन्हींके जमाने 
में ऐसे समाज के श्रस्तित्व का पता नहीं मिलता--फिर अब इस 

विज्ञान और बुद्धिवाद के युग मे, इन बातों का राग अलापने से क्या 
फायदा ? (६) बुछू, महावीर और ईसामसीह तो सत्य और अ्रहिंसा के 
महान्'प्रचारक और हामी हुए हैं न ? क्या वे संसार को सत्य“और अहिसा- 
मय बना गये ? बल्कि इसके विपरीत यह देखा जाता है कि बौद्ध ओर 
ईसाई आज सबसे बढ़े हिसक साधनों को अपनाये हुए है ओर जेंन घुज- 
दिल बने बेटे हैं ! ! (१०) हिंसा तो जब प्रकृति में - भरी हुई है, जब 
खुद ईश्वर प्रकृति का ही एक रूप हिंसा-प्रधान ह, तब मनुष्य में से उसे 
हटाने का प्रयत्न केसे सफल हो सकता हैं ओर इस भकार प्रकृति और ईश्वर 

के पिरुठ चलने की श्रावश्यकता भी क्या हे ? .(१५१) यदि लेनिन 

अहिंसा का नाम जपता रहता तो क्या आज बाॉलशेविक क्रान्ति द्वारा 

बह संसार को चकित कर सकता था १ (१२) क्या अशोक ने अहिसा 
की दुह्ाइयां देने ओर डढिंडोरा पिटवाने का प्रयरन नही किया १ तो क्या 
लोग अहिंसक और सज्जन बन गये ? दु्जनो का अन्त आ गया और 
वे सुधर गये ? (१३) भौर यदि एक समाज अथवा राष्ट्र निःशस्त्र रहने 
या नीतिमान बनने का बीडा भी उठा ले, तो जबतक दूसरे -सभी समाज 

ओर राष्ट्र इन बातों को न अपनायें तबतक अकेले के बल पर काम्+कैसे 
चस्र सकता हैं ? 'उसकी सिधाई, भलमनसाहत और निःशस्त्रता का 
लाभ उठाकर दूसरे समाज भ्रौर राष्ट्र उसे डकार न जायंगे ? (१४) 
क्या युषिष्ठिर तक को प्रसंग पड़ने पर झूठ नहीं बोलना पढ़ा ? राम 
झोर कृष्ण ने दुष्टों का दल्लन करने के लिए हथियार नहीं उठाये ? क्या 
कृष्ण ने असत्य और कपट का श्राश्नय नहीं लिया ९ गीता के रचयिता 
से बढ़कर तुम अपनेको ज्ञानी भौर द्योशियार समझते हो? (१९) 
समाज का लाभ मुख्य हे। जिस किसी साधन से बह सिद्ध हो, चही 
हमारे अपनाने लायक है | हम साधन को उद्दे श्य से बढ़कर नहीं मानना 
आहते | उद्द श्य को भूलकर बा समाज-हित को बेचकर हम किसी तरह 

छत्म और अहिसा पर चिपके रहना नहीं चाहते। यह अन्ध-भरद्धा है भौर 
हम इसके कट्टर विरोधी हैं । (१६) हम बुद्धिबादी और विज्ञानवादी हैं; 
जब जैसा मौका देखते हैं काम करते दें । उन्हों बातों को मानते हैं, 
जिनका कारण, हेत ओर ज्ञाभ समर में झा जाय। अन्धे की तरह 
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जिन्दगी भर एक ही दवा पीने के लिए, एक ही सढ़क पर चलने के लिए 

हम तेयार नहीं । (१६) कौन कह सकता है कि कपट का आश्रय लेने 
वाले या शस्न्न बांधनेवाले उपकारी, आदर्शवादी या देशभक्त नहीं थे ? 

शिवाजी, प्रताप, क्या देश-सेवक भ थे ? लेनिम क्या रूस की जनत्भ का 

मद्दान् उद्धारक नहीं साबित हुआ है ? (१८) अ्रस्यन्त सत्य का पाक्षन 
करने वाला ब्यवद्दार में भोंदू श्रोर बुदूधू ठहरता है ओर भ्रस्यस्त अहिंसा 
का पालक कायर और निर्वीय । दूसरे उसे ठगकर ले जाते दें, बेवकूफ 

बना जाते हैं, डरा धमकाकर अपना मतलब साध लेते दें झौर वह सल्य 

झौर अहिंसा का पल्ला पकड़े रहकर रोता बैठा रहता है। आदि आदि । 

इसका समाधान-- 

(१) सत्यवादी और अटिलक बनने का परिणाम तो उल्टा यह 
होगा कि चोर-डाकू भले आदमी बनने की कोशिश कर गे | क्योंकि सत्य 
और झहिंसा का प्रेमी हस यात की खोज करेगा और उसका असक्ती 
उपाय दूढ निकालेगा कि समाज में चोर-डाकू पैदा ही क्यों होते हैं 
भौतिक आवश्यकताओं का पूरा न होना भौर मन के अच्छे संस्कारों की कमी 
दी चोर-डाकुशों की जननी है। श्रतएवं सत्यवादी और भहिंसक या यों कहें 
कि एक सत्याग्रही या सच्चा स्वतन्त्र मनुष्य समाज के उस ढांचे को ही, 

उस नियम को ही बदल देगा, जिसमे आज, ओरों के मुकाबले में, उनकी 
भौतिक आवश्यकताए' पूर्ण नहीं होती हैं। फिर वह सत्-शिक्षा और 
सत्-संस्कारों के प्रचार मे श्रपनी शक्ति लगावेगा, जिससे उनका विवेक- 
बल्ल जाप्मत होगा और वे रफ़्ता-रफ्ता हमारे ही सदश भले आदमी बन- 
कर चोर-डाकू बनता अपने लिए अपमान, शर्म ओर निन्दा की बात 

समसझेगे । समाज मे आज भी यदि बहुतांश लोग चोर-ढाकू नहीं हैं तो 

इसका कारण यही है कि उनके लिए भौतिक आवश्यकताशओं की पूर्ति 
ओऔर मानसिक विकास के सथ दरवाजे खुले हे । इसी तरह इन दो बातों 
की सुविधा होने पर वे भी अ्रपनी बुराई क्यों न छोड़ देंगे ? 

पर हां, जबतक उनका सुधार नहीं हो जाता तबतक उनके उपद्रवों 

का डर रह सकता है | हमारी अपनी सरकार होते ही <-१० साल के 
अन्दर ऐसी स्थिति पेदा की जा सकती है कि सरकार के तथा खानगी 
प्रथरनों से उनके खाने-पीने आदि का सुप्रबन्ध दो जाय और उनके मन पर 
भी इतने संस्कार डाजे जा सकते हैं, जिससे वे इस बुराई को बोड़ दें। 
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अपनी सरकार होते ही सत्याग्रही का यह कर्तव्य होगा कि एक झोर तो 

बह सरकार पर प्रभाव डाले कि वह समाज-रचना के विषयों में श्राव- 
श्यक सधार करे और दूसरे स्थतः भी अपनी शक्ति उनके मानसिक विकास 
और अाचारिक सधार में लगावे । उनके सघार होने तक यदि सशस्त्र 

पुलिस और जेल आदि रख भी लिये जाय॑ तो हज नहीं है। हां, ये होंगी 
कम से कम बल्-प्रयोग करनेवाली ! पुलिस का कास रक्षा करता और 

जेल का काम सुधार करना होगा | फिर यदि समाज में अधिकांश क्लोग 

सध्याग्र ही बृत्ति के होंगे तो अब्घल तो उनके पास इतना धन-दौख़त ही 
न होगा जो चोर-डाकू उन्हें लूटने के लिए उरसाहित हों, दूसरे जिमके 

पास होगा भी और थे लूटे भी जायंगे तो उनकी अ्रष्टिसा-क्षत्ति उनसे 
बदला लेने की कोशिश न करेगी | या तो वे खुद ही आगे होकर, यह 

समझ कर कि ये पेट के लिए बुराई करते है, अपने पास से उनको झआाव 
श्यक सामग्री दे देंगे, या उनके बलपूर्यक ले जाने पर वे उन्हें सजर 
दिललाना न चाहेंगे, उल्लटा उनके सुधार और सेत्रा का उद्योग करेंगे, 
जिसका कुदरती असर यह द्वोशा कि वे शर्मिन्दा होंगे, भ्रपनी जुराई पर 

पछुताबेंगे और उसे छोडने का उद्योग फरेंगे। 
फिर अहिंसकों के मुकाबले मे हिसकों को ही उनसे तथा अक्या- 

खारियों से हानि पहुँचने का अधिक डर रहेगा, क्योंकि ये अपनी प्रति- 

हिंसा के द्वारा उनके बरे शोर हिंसक भावों को बढ़ाते ओर दृद करते 

रहते हैं । इसके विपरीत झअद्दिंसक उनकी बुराई झौर हिंसा का बदला 

भलाई और प्रेम तथा सेवा के द्वारा चुकावेगा, जिससे ये उसके मित्र 
बनगे और अ्रपना सुधार करेंगे। इसका एक यह भी सुफल द्ोगा कि 

अहिंसक लोगों की वृत्ति का सफल देखकर हिंसक भी अ्रद्दिंसक बनने का 
प्रयत्न करेंगे, जिससे चोर-डाकुओं एवं श्रस्याचारियों की जद भ्रौर भी 
खोखली हो जायगी । जब हम जेल को सधार-गृह् बनाकर, जगह-जगह 

ओर खासकर ऐसे ही उपद्गवी लोगों में पाठशालाएं खोलकर, मौस्िक 
उपदेश, साहिस्प और अखबार तथा अपने सदाचरण के उदाहरण के 

हारा एवं समाज के ढांचे में परिवर्तन कर के सारा घाताथरगणा ही बदल दंगे 

शो फिर चोर, डाइुओं और भत्याचारियों के डपठ़वों की शंका रद्द ही 
कैसे सकती है ? आज तो हम उनके रोगों का असली इलाज कर नहीं 
रदे हैं--अपनी स्वार्थी और हिंसक-प्रद्धत्तियों द्वारा उलटा उनको बढ़ावा 
ही दे रहे हैं झोर फिर उनका डर बताकर अपनेको सज्जन और सत्या- 
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प्रही बनाने से दिचकते हैं । यह उल्तटी गंगा नहीं तो क्या है ? 
(२), (३), (४) चोरों और डाकुओं के बाद अध्याचारियों में उन्हीं 

लोगों की गणना हो सकती है जो या तो समाज में किसी तरद्द, जोरो- 
जबद्य से सत्ता को हथियाना चाहते हैं, या किसीकी यहन-बेटी पर बला- ५ 

ध्कार करना चाहते हैं। सत्ताभिलाषी स्वदेश के कुछ घ्यक्ति या समूह 

तथा पदौस के विदेशी लोग या राष्ट्र दोनों हो सकते हैं । स्वदेश के लोग 
दो प्रकार के होंगे जो सत्ता को हथियामा चाहेंगे---एक सो वे जो समाज 

और सरकार में अण्नी पूछ कम होजाने के कारण या सत्ता छिन जाने 
के कारण उससे असन््तुष्ट होंगे झोर दूसरे वे जो तत्कालीन सत्ता या 

सरकार को काफी अच्छा न समझते होंगे । पहले प्रकार के क्लोग स्वदेशी 

राष्ट्रों से सांउ-गांड करके भी उपद्रव मचा सकते हैं ओर पढ़ौसी राष्ट्रों को 
आक्रमण के लिए बला सकते हैं। परन्तु अ्र्वल तो इतने बढ़े बलशाल्ती 
और प्रभुताशाली ब्रिटिश साम्राज्य से लोहा ल्ेनेवाले लोग और उनकी 
बनी सरकार' इतनी कमजोर, झअकुशल और अप्रिय न होगी कि स्वदेश 
के उपद्रवी लोगों का इलाज शान्तिपूर्वक न कर सके ओर यदि थोड़े 
समय के लिए उसे बल्प्रयोग की आवश्यकता हुई भी तो वह्द उससे 

पीछे न दृटेगी। वह उन लोगों के भी सुख-सुविधा, सनन््तोष आदि का 

हतना ध्यान रक्खेगी ओर उनके अ्न्द्र ऐसा संस्कार डालने का प्रयत्न 

करेगी जिससे उनके असन््तोष की जढ ही कट जाय । पढ़ौसी राष्ट्रों से 
बह सल्धि कर लेगी, उन्हें निर्भेयता का आश्वासन देकर उनसे मिन्नभाव 

रकक््खेगी और समय पहने पर बन्घुभाव से उनकी सहायता भी करेगी । 
उनकी विपत्तियों में वह मित्र का काम देगी, तो फिर वे व्यर्थ ही क्यों 

हसपर श्राक्रमण करने लगेंगे ? फिर श्राज-कल यों भी अपने-अपने देश 

में स्ल॑त्र और सनन््तष्ट रहन की मनोदृत्ति प्रत्येक राष्ट्र में अचल हो रही 

हैं। ऐसी दशा में यह आशंका रखना व्यर्थ है, भर इतना करते हुए भी 

जबतक उनसे ऐसी किसी प्रकार के हमले की संभावना हैं तवलक राष्ट्रीय 

रक्षक सेना भी, अपवाद के तोर पर,. रक्खी जा सकती है। सत्याप्रही 

सरकार तो एक विशेष लक्ष्य को लेकर, श्रपने झावशों की प्रचारिका बन 

१, संसार के इतिहास भें सामाजिक और राष्ट्रीय रूपमें सत्य भौर अर्दिसा का 
प्रयोग पहली हों बार भारतत्र्ष में हो रहा है, इसलिए प्रधानतः उसी की ध्यान 
में रखकर श्न भध्यायों की रदसा की गई दे। ++लेखक 
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कर स्थापित होगों; अतएवं उसका श्यस्न तो केबल पड़ौसी राष्ट्रों को 
ही नहीं, बल्कि सारे भू-मणडल को अपने प्रचार के प्रभाव में लाना 

होगा। ओर चूकि उसका मूलाधार हिंसा, प्रतिष्ठिसा, लूट आदि न 

होंगे, इसलिए दूसरे राष्ट्र उसके प्रति सिवा मिश्रभाव के दूसरा भाव रख 
ही भ सकेंगे । 

अथ रह गई दुराचारियों और बहन-बेटियों पर बलात्कार करनेवात्नों 
की बात । सो अब्वक्ष तो सस्याग्रही अर्थात सज्जन समाज में यों ही नीति 
झौर सदाचार का घोलबाल्ला होगा, जिससे ऐसे दुष्टों का दुराचार और 
सल्ास््कार का दौंसला बहुत कम हो जायगा । और आज भी बलास्कार 
के उदाहरण तो हने गिने ही होते हैं । छिपे या प्रकट दुराचार का कारण 
तो है गुलामी ओर सन्नींति-प्रचार की कमी । सो अपनी सरकार होते 
ही गुलामी तो चत्नी ही जायगी और नीति तथा सदाचार के प्रचार और 
डदाहरण से दहन दुराइयों को निमरल करना कठिन न होगा । यदि बाता- 

बरण झौर लोकमत इन बुराइयों के खिलाफ रहा और सरकार ने समाज 
में सदाचार को सर्वप्रथम स्थान दिया तो कोई कारण नहीं कि ये बुरा- 

इथां समाज में रहने पावे । 
अक्सर यह भी पूछा जाता है कि बलात्कारियों और अत्याचारियों 

से साबका पड़ने पर रूठ बोलकर या बल-प्रयोग करके काम चलाये 

बिना कैसे रह सकते हैं? यदि कूठ बोलने से किसीकी जाम बचती हो, पक 
छोटी या थोडी हिंसा करने से बढ़ी ओर अधिक हिंसा से समाज बच 
जात; हो, तो उसका अवक्षम्बन क्यों न किया जाय ? सो अ्रश्वक्ष तो 

ऐसे बलातकारियो और भत्याचारियों के उदाहरण समाज में इने-गिने 
होते हैं । मैंने अपने कितने ही मित्रो से यह सवाल पूछा है कि आपके 
सारे जीवन में कितने ऐसे प्रसंग अ।ये हैं, जब एक अत्याचारी सक्षचार 
या पिस्तोल लेकर झापके सामने खड़ा हो गया है भौर आपको भूठ 
बोलकर जान बचानो पढ़ी हो, या कोई बलास्कारी श्रापकी शंर्स्सों के 

धासने तलवार के बल किसी स्त्री पर बलारकार करने पर उतारू हुआ 
हो ओर झापके सामने कूठ बोखने या उसे मार डालने की समस्या पैदा 
हुईं हो ! प्रस्येक पाठक यदि इस भश्न का उत्तर दें तो वह सहज ही 

इस भतीजे पर पहुँच जायगा कि ऐसी दुर्घटनाएं आज भी समाज में 
इकक््की-दुक्की, अपवाद-रूप ही, होती हैं । चोर-डाकू, दुराचारी और 
ब्रज्ञारकारी का दिल ख़ुद ही इतना कमजोर होता है कि किसीकी आहद 
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पाले ही, जरा भी भय की आशंका द्वोते ही, उसके पेर छुटने लगते हैं । 
ऐसी दशा मे अपवाद-रूप उदाहरणों को इतना महत्व देकर समाजञ- 

ब्यवस्था के मूल-भूत नियमों श्रौर सिद्धान्तों का महत्व कम करना, या 

उनको गौण-रूप देना किसी प्रकार उचित नहीं है| दूसरे यदि समुद्य 
सचमुच सत्याग्रही, या पूरे अर्थ में सज्जन है, तो उसकी उपस्थिति का 

न्ञेतिक प्रभाव, जो भी उसके साथ या सामने हो, उसपर पढ़े बिमा 
नहीं रह सकता | यदि कहीं हने-गिने अ्रवसर जीवन में ऐसे आते भी 

हैं कि मनुष्य सत्य भौर अद्दिसा का पालन करते हुए बड़े धर्म संकट 
में पढ़ता है, तो उसे सलग और इढ़ रहकर अपने नियम पर डेंटे रहना 
भाहिए । वास्तविक सत्य और अहिंसा का प्रभाव तो कभी विफल हो 

दो नहीं सकता; किन्तु यदि मान भी लें कि इनका अवलंबन करने से 
ऐसे समय म॑ कुछ हानि, किसीकी गिरफ्तारी, वध, सदीत्वद्दरण, आदि 

न भी बच सके, तो वह उतना बरा नहीं है, जितना मूठ या छिंसा का 

आश्रय क्लेकर ऐसे किसी प्रसंग पर तात्काक्षिक लाभ या बचाव कर लेभा। 

मनुष्य के किसी भी कार्य का असर भ्रकेले डसीपर नहीं होता । डखकी 
जिम्मेवारी जितनी अधिक होती द्वे उतना हो उसका असर बढ़ता जाता 

है । उसे सदा इस बात का ध्यान रखना पड़ता दै कि मुझसे कोई काम 
ऐसा न बम पड़े, जिसकी मिसाज्न लेकर दूसरे भी वैसा ही करने ख्षगें। 
यदि एुक सत्य या अटदिसावादी, अआनवान के और परीक्षा के ऐसे अवसरो 

पर ही, अपने नियम से ढिगने लगे तो उसकी सच्चाई झोर दृद़ता ही क्या 
रही ? यो तो झ्राम तोर पर हर झ्रादमी, शबतक कोई भारी दिक्कत नहीं 

झाती, या कोई धघर्म-संकट नहीं उपस्थित होता,तबतक नियमों का पाक्षन 

करता दी है; झाजमाइश का मोका तो उसके लिए ऐसे अपवादों और 

झसमंजसताओं के समय ही होता दे भर उन्हींमें यदि वद्द कच्चा उसरा 
सो फिर वह बेपेंदी का लोटा ही ठहरेगा | जहां खतरे का या इढ़ता का 
अजसर है वहां यदि वह दुम दबाने क्षगा, या शगमयगाने क्षगा, तो फिर 

उसकी सच्चाई पर कौन विश्वास करेगा ? यदि घह सत्तमुच सत्य और 
झटद्दिसा का कायल है, तो ऐसे प्रसंगों पर अब्बज्ञ तो आवतायियों को 
समझाने ओर उनके दिल तथा धर्म को जाप्रत करने-ह्पीक्ष करने--- 
का अवसर थोड़ा-वहुत जरूर रद्दता है | यदि इसमें वह विफक्ष हुआ, या 
इसके लिए अवसर नहीं है, तो बह बजाथ इसके कि खामोश देखता हुआ। 
था भाराकर अथवा छिपकर आाततायी का मनोरथ पूरा होने दे, उसके 
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और मजलूम के बीच में पढ़ जायगा ओर अपनी जान में जान है तब 
तक उसे अत्याचार था बलात्कार न करने देगा | एक बलात्कारी की 

क्या द्विम्तत कि वह उसके प्राण लेकर भी बलात्कार पर आमादा रदे ? 

घोर-डाकुओं को उनकी इच्छित चीजें या तो खुद आगे होकर दी जा 

सकती हैं, या उनकी रक्षा में अपने प्राशों की आहुति दी जा सकती है । 
यदि हम सचमुच प्राण्यों को हभ्रेली पर लिए फिरते है तो हमारे इस 

बलिदान का नेतिक असर या तो उसी समय या कुछ समय बाद खुद 

उन्हीं श्लातातायियों पर दौर उनके दूसरे लोगो पर भी पद्ने बिना न रद्देगा। 

खमाज के सामने भी हम नियम-पालन, निर्भयता और बलिदान की 
मिसाल पेश करेंगे, जिसका नेतिक मूल्य उसके लिए भी बहुतेरा दोगा। 

झततायियों की भश्रात्मा जाग्रत होगी, समाज में निर्भभता श्रौर बलिदान 
के लिए दृढता आवेगी ! यदि कूठ बोलकर ऐसी अवस्था में काम चलाया 

जाय तो मेरी रात्र में वह सिवा कायरता के श्रौर कुछ नहीं है। ऐसे 

अवसर पर भागा जाना और भूठ बोलना बराबर है । भाग जाना शारी- 
रिक क्रिया है और मूठ बोलना मानसिक---इसलिए वह श्रधिक बुरा 
है । भाग जाने, या रूट बोलने वाले की अपेक्षा तो अततायी को मार 
डालने वाला ज्यादा बहादुर है--लेकिन बिना हाथ उठाये, उनके भ्ज्ञान 
और अ्रावेग पर दया स्थाकर, अपनी आहुरति दे देनेवाला सब तरह श्रेष्ठ, 

थीर, भादरणीय भौर अनुकरणीय होता है । श्रद्िंसक में एक नंबर की 
बहादुरी दोती है । वह खतरे से नहीं घबराता, वूसरे की रक्षा, सहायता 
फे क्षिण जीवन का कुछ मूल्य नहीं समझूता, मृत्यु उसके सामने एक 

भय नहीं बल्कि एक सखी होती है और जिसे रूत्यु का श्रथवा और 
संकटों एबं झ्रापत्तियों का भय नहीं हे उसके लिए अस्यायारियों और 
बल्ञात्कारियों के सामने कायरता दिखाने का मौका ओर प्रश्न ही कया है ? 

(२) यह बढ़े आश्चर्य की बात है कि जो बात बहुत सीधी, सरक्ष, 
सुसाध्य और स्वाभाविक है वह कठिन समझी जाय | कया सच बोलने 
और सच कहने से ज्यादा छासान मूठ बोलना, और उसे निबाहमा हे ? 
एक कूठ को छिपाने या मजबूत बनाने के लिए आदमी को ओर कितना 
भूठ बीखना पढ़ता है, किघनी उक्तकनों और परेशानियों में पडणा पदता 
है भौर अरूत को पोल खुलने पर उसे कितना बदुनाम होना पढ़ता है, 
अपनी सारी साख रजो देनी पढ़ती है । क्या इससे कठिन ओर द्वानिकारक 
सत्र का बोलना ओर करना है १ क्या किसीके साथ भेम करना, दया 
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दिखाना, माफ कर देना ज्यादा मुश्किल्ष हैं, बनिस्वत उससे घृणाया 
दं ष॒ करने या सार-पीट करने और मार डालने के ? जरा दोनों क्रियाओं 
के परिणासों पर तो गौर कीजिए ! हमारे मन पर प्रेम, सचाई, क्षमा, 
सहयोग, उदारता, उपकार के संस्कार अधिक होते हैं या श्रसत्य शोर 

हिंसा, घणा, ढं ष आदि दुर्विकारों के ? खुद अपने, कुदम्ब के तथा' 

समाज के और पशु-पक्षी के भी जीवन को दम बारीकी से देखेंगे तो 
हमको पता चलेगा कि पहले प्रकार के संस्कार अ्रधिक हैं और इसीलिए 
यह समाज एवं संसार टिका हुआ है । तो फिर मनुष्य के लिए अधिक 
सरल, सुसाध्य ओर स्वाभाविक बात क्या होनी चाहिए---सल्य और 
अद्विसा का पालन या असत्य ओर हिंसा का ? जिसके परिणामों का 

रुवागत करने के लिए लोग उत्सुक रहते ह वह, या जिसका विरोध 
और प्रतिरोध करने पर तुले रद्दते दें वह ९) 

भला कोई बताबे तो कि योगी-यति कद्दे जाने बालो ओर सांसा- 

रिक पुरुष कद्दे जाने वालों के जीवन-नियमो में फर्क क्या है? क्या 
सांसारिक मनुष्य पूर्ण स्वतंत्रता का उपासक नहीं है ? यदि है तो बह 

सत्य और अहिंसा की अवद््ेलना कैसे कर सकता हैं? योगी-यति या 

साधु-सन््त तो हम उन लोगों को कद्दते हे, जिनकी रग-रग में ये दोनों 
बातें भर गई दें । ऐसी दशा में तो जिन लोगों को सच्चा स्वतंत्र, पूरा 
मनुष्य हमें कहना चाहिए ओर जिनके जीवित आदुर्शों को देख-देख हमें 
अपना जीवन स्वतंत्र और सुखी बनना चाहिए, उनकी हम मखौल 
अड़ाकर स्वतंत्रता के पाये को ही दीला कर डालना चाहते दें ! जो मन, 

कर्म और वचन से जीवन के भ्रच्छे नियमों का पालन करता है वह्दी योगी 
यति ओर साधु-सनन््त है। किसी ग्रृहस्थ या सांसारिक सममे जाने वाले 
ब्यक्ति के लिए मन-कर्म-वचन से सच्चा होना क्यों मुश्किज्ष, मुजिर और 
बुरा होना चादिए, यह समझ में नहीं आता । कूठ बोल देने, या मारपीट 

कर देने से थोड़े समय के लिए काम बनता हुआ भले ही दिखाई दे; पर 

झागे चलकर ओर भ्रन्त को उसकी साख उठे बिना एवं डसपर प्रतिद्दिंसा 
का आक्रमण हुए बिना न रदेगा, जिसकी हानि सत्य और अहिंसा का पालन 
करने में दिखाई देने वाली कठिनाइयों से कहीं बढ़कर होगी। सत्य और 
झदिंसा का पाज्षन करने के लिए तो सिर्फ स्वतंत्रता के प्यार की, हृदय 
को सरचा और सरस बनाने की आवश्यकता है।क्या यह बुरी और कठिम 
बात है १ मजुष्य का थद्द सबसे बढ़ा अम दे कि मूठ बोले बिना संसार में 
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एक मिनट काम नहीं चलता । जेसे हम होंगे वेसा ही समाज बनायंगे । 

यदि श्राज समाज गिरा हुआ है, पिछड़ा हुआ है, उसमें मूठ पासरूणड 
और हिंसा का बोलबाला है और यदि हम सच्चे मनुष्य और स्वतंत्रता 
के प्यासे हैं, तो हमारे लिए अधिक आवश्यक है कि हम दृढ़ता और 
उत्साह से इन नियमों का पालन और प्रचार करके समाज को सुधार । 
गंदे, गिरे और पिछुई समाज में यदि ये बातें कठिन, हानिकर और 
भयंकर अतीत होती हैं, तो स्वच्छु, उठे ओर आगे बढ समाज में क्यो 
होने लगीं ? और यदि श्रच्छी, हितकर बातें कठिन हो, महेंगी भी दीं 
तो भी वे प्राप्त करने और रखने योग्य हैं; तथा बरी बातें यदि श्रासान 
आर सस्ती भी हों तो भी छोदने ओर फेंक देने योग्य हे | अच्छी बातें 
शुरू में कठिन होनेपर भी आगे चलकर शासान दो जाती हैं। और बरी 

बातें शुरू में आसान होने पर भी ग्रन्त में उनल्चकन और परेशानी में 
डाल देती दें--पह किसे अ्रनुभव नहीं होता है ? संसार में शायद ही 
फोई ऐसा मन॒ष्य हो, जिसने सत्य के बजाय भूठ को और प्रेम के बजाय 
इंष को अपने जीवन का धर्म माना हो और जो सदा-सबंदा कूठ ही 
बोलकर, गालियां ही देकर या मारपीट कर ही जीवन-यापन करता हो 

यदि यह ठीक है, और मूठ या भयप्रयोग अर्थात हिसा सनष्य की 

कमजोरी के साथ थोड़ी रियायत-मात्र है, केवल अपवाद है, तो फिर यह 
कट्दना कहां तक ठीक है कि ऋूठ और धमकी के बिना संसार का काम 

चज्ष ही नहीं सकता | झ्ाज जो रूठ ओर भय-प्रयोग दिखाई दे रहा हे 
था उसकी घ्ा्रश्यकता प्रतीत होती है उसका कारण यही है कि हम 
झपनी कसजोरियों से बिल्कुल ऊपर उठने का सतत प्रयरन नहीं करते 

हैं, रियायतों से लाभ उठाने और स॒विधाएं भोगने का आदी हमने अपने 
को बना रक्खा है, अपनी वर्तमान मर-पशुता को ही हमने सनष्यता 
समझ रक््खा दे । मनुष्य ने अभी तक सामूद्दिक रूप से सच्ची मनष्यता 
या सामाजिकता के पूरे दर्शन नहीं किये है, ओर जिस दृद तक किये हैं, 
उनका पालन करने में वह सदा ही एक-से उत्साह से अग्नलर नहीं रहा 

है | हसपर यह कहा जा सकता है कि यह सृष्टि तो ऐसी ही चली आा 
रही है, ओर चलतो रहेगी--मनष्य और समाज को पूर्ण और आदश 
बनाने को उद्धल-कुद चार दिन की चांदी से अधिक नहीं रह सकती 

सो इसका उत्तर यह है कि फिर मनुष्य में बदधि और पुरुषार्थ भाभक 
जो मद्दान् गुण झोर शक्तियां हम देखते हैं उनका क्या डपयोग ! यह 



शंका-समाधान , १०४ 

तो काहिली और अकर्म्यता की दलील प्रतीत होती है । 
(६) इतिहास से ऐसे व्यक्तियों के तो उदाहरण जरूर मिलते हैं, 

जिनकी मानथी उच्चता, श्रेप्ठा और भब्यता को लोग मान रदे ह । 
बहुत दूर के ऋषि-प्लुनियो को जाने दीजिए--ऐतिदासिक काल के यद्ध 
महावीर, ईसा, सेंट फ्रांसिस श्रोफ एसिसि, तुकाराम, रूसो, डॉल्सटॉप, 

थोरो और वर्तमान काल के रॉमा रोलां तथा महार्मा गांधी के दो नाम 

इसके लिए काफी हैं। इतिहास में यदि किसी अहिंसा और सत्य के 
पुजारी देश या समाज का उदाहरण नहीं मिलता तोक््या इससे यह सिद्ध 

हो सकता है कि इतिहास का बनना अब खतम हो चुका? क्या हम लोग 
कोई नया इतिहास नहीं रच सकते ? मेरा तो खयाल हें कि भारतवर्ष 

इस समय एक नये और भव्य इतिहास की नींव डाल रहा है | कुछ साकष 
पहले जिस अहिसा का मज।क उड़ाया जाता था और अहिसा की दुह्ााई 
देनेबाला जो गांधी पागल और हवाई किले बनानेवाला समझा जाता थ 
उसी अहिंसा के बल और संगठन की प्रशंसा श्राज सारे जगत् में हो रद्दी 
है और वही गांधी आ्राज महान् जागृति का नेता बन रहा है--द्वाक्षांकि 
ऋभी तो यह शुरुआत-मात्र हे । जब हम अपनी आंग्वों के सामने अहिंसा 
ओर सत्य के बल को फैलते झोर अपना चमत्कार बताते हुए देख रहे हैं 
तथ हतिहास के खणडद्दरों को खोदने की क्या जरूरत दे ? 

(७) आदिम-कालीन गणतंत्रों भ्रौर अजातंत्रों के द्ूटकर उनकी जगह 
बड़े-बड़े एकतंश्री साम्राज्यों के बनने का कारण यह है कि उनमे अहिंसा 
और सत्य का प्रचार नहीं था। जो कुछ था वद्द यही कि छोटी-छोटी 
जावियाँ अपनी-अपनी पंचायतें बनाकर अपना मुखिया चुन खेती थी 
ओर अपना काम-काज चला लिया करती थीं | अपने मुखिया के अति- 
रिक्त और किसोका शासन वे न मानती थीं । उनकी स्वतंत्रता का भर्थ 
था--पंचायत के श्रधीन रहना । उनमें अ्रपनी इच्छा के खिलाफ दूसरे से 
मे दबने का तो भात्र था; पर जातीयता था सामाजिकता को भ्रद्ुण्ण 

रखने के लिए परम आवश्यक सत्य ओर अहिंसा को कमो थी । जिसकी 
खादी उसकी सलेंस' का न्याय प्रचक्षित था। ज्ञोग आपस में क्दते-ऋगढते 
थे, और न्याय के क्षिए पंचायतों में उन्हें झामा पढ़ता था। नोति और 
सभ्यता उसमें थो तो; पर वह ज्षानपूर्थक उतनी महीं थी, जितनी 
परम्परागत थी । फिर भी उस समय की और अब को नीति ओर सभ्यता 

की परिभाषा सें भी कितया अस्तर है ! उन गयातंत्रों का टूट जाना और 
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उनकी जगह महान साम्राज्यों का स्थापित होना उलटा हसी बात को 

सिद्ध करता है कि उनमें सत्य ओर श्रहिंसा की कितनी झावश्यकता थी । 
(८) भारतीय ऋषि-मुनियो के समय में सत्य और अहिंसा को 

सासाजिक रूप प्राप्त करने का अवसर इसलिए नहीं मिला कि उस समय 

में समाज के पूर्ण परिणत रूप की कल्पना के इतने स्पष्ट दर्शन नही 
थे | उनके काल में यद्यपि नीति का प्रचार था, राजा या मुखिया लोग 

भी जनता का हित-साथन करते थे; फिर भी शस्त्र, सेना आदि सामा- 

जिक श्रावश्यकताए' समझी जाती थीं। झौर यह निर्विवाद हे कि जबतक 
समाज से झूठ ओर तलतार का पूर्ण बहिष्कार नहीं हो जाता, तब तक 
वह स्वाधीन किसी भी दशा में नहीं हो सकता । 

मेरी समझ में नहीं आता कि विज्ञान और ब्रुद्धिवाद सत्य और 
अहिंसा के विरोधक केसे हो सकते हे १ सत्य की शोध तो विज्ञान का 

झौर सत्य का निर्णय बद्धि का मुख्य कार्य ही ठहरा। विज्ञान और 
बद्धिवाद का अर्थ यदि उपयोगितावाद लिया जाय तो सस्य और अहिंसा 

समाज के लिए महान उपयोगी और कल्याणकारी साबित हुए बिना 
न रहेगे--ओर अपवादरूप परिस्थितियों को साधारण स्थिति से भी 
अधिक महत्व देना न तो विज्ञान के अनुकूल होगा न बुद्धिवाद के । 

बेद्य रोगी की हतलत देखकर दवा, पथ्य, अनुपान बतलाता है; पर बुखार 
में दैजे की दवा नही देता, ओर हृद्यरोग को दूर करने के लिए घद़कन 
बन्द करनेवाली दवा नहीं देता । सत्य ओर अहिंसा सामाजिक रोगों की 
छोटी-छोटी भोषधि नहीं हैं; बल्कि समाज की नींब हैं, जिनको हिलाकर 
समाज की रक्षा करना और उसे स्वाधीन बनाने का खयाल सक करना 

ध्यथ है । 
(४) बुद्ध, मद्दावीर ओर ईसा ने जरूर सत्य और अद्दिसा के जबर- 

दस्त ठपदेशों हारा मनुष्य-जाति को बहुत झागे बढ़ाया है। इतिहास 
मानव-विकास के अवलोकन-कर्त्ता इस बात से किसी प्रकार हन्कार नहीं 

कर सकते । अपने पेदा होने के समय की अपेक्षा उन्होंने मामव-समाज 
को उन्नति के पथ में अग्रसर होने के लिए बहुत ओर का धक्का दिया 
है । पीछे उनके अजुयायियों ने यद्यपि उनकी सतशिक्षाओं का दुरुपयोग 
किया है, जिसके फलस्वरूप वे नीचे गिर गये हैं; पर उनकी शिक्षाओं 
ओर प्रेरणाओं से आज भी समाज लाभ उठा रहा है। वे साहित्य शोर 
समाज में फेक्ष गई दें । यदि इतिद्दास में से बुद्ध, मद्दाचीर, ईसा को 
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और मानव-जीवन में से उनकी सतशिक्षाओं को निकाल दीजिए तो 

तरन््त मालूम हो जायगा कि जगत् और मानव-जीवन कितना दरिद्र और 
दुःखी रह गया होता । मनुष्य में असीतक जो कमजोरियां, फिसल पढ़ने 

ओर दुरुपयोग करने की प्रवृत्ति बची हुई है उनका यह परिणाम है । 
झतएुव इससे यह नतीजा नहीं निकला कि बुद्ध आदि अपने का में 
विफल हुए, बल्कि यह कि मनुष्य को अभी इढ़ता और निःस्वाथंता की 
साधना बहुत करना बाकी है । उसे इसमे सचेष्ट रहने की जरूरत है। 

(१०) प्रकृति मे यदि हिंसा दीख पड़ती है झौर ईश्वर भी प्रसंगो- 
पात्त हिसा करता है तो इससे यह नतीजा दर्गिज्ञ नहीं निकलता कि 

मनुष्य भी हिंसा अवश्य करे । देखना चाहिए कि प्रकृति और ईश्वर ने 
मनुष्य को किस उद्देश्य से बनाया है। यदि उन्होंने डसके प्रन्दर 
स्वाधीनता के भाव पैदा किये हैं, साथ ही सामाजिकता भी कूटकर भर 
दी है एवं पुरुषार्थ और बुद्धि नामक दो शक्तियां उसे दीं दे फिर, सर- 
सता भर स्नेह से भी उसे परिप्लुत किया है, तो फिर वह इन शुणखों 
और शक्तियों का उपयोग क्यों न करेगा ? प्रकृति और ईश्वर ने तो 
सृष्टि रच दी और उनके रहने और मिटने के नियम बना दिये । डसकी 
सृष्टि में अबतक मनुष्य से बढ़कर किसी जीव का पता नहीं लगा दे । 
अतणुव वह अपने से हीन जीवों का अमुकरण नहीं कर सकता। वह्द 
प्रकृति और ईश्वर की रचना में श्रेष्ठता, उच्चता, भव्यता का नमूना है 
झौर उसे यह सिद्ध करना होगा। फिर प्रकृति ओर ईश्वर से बढ़कर या 
उनके समान तो मनुष्य है नहीं, जो हर बात में इनकी बराबरी का 

दावा करे | यदि चह इनकी रचना है तो वह हर बात में इनके समान 
हो भी कैसे सकता दे ? यदि वह इनले बढ़ा और श्रेष्ठ है तो इनके हीन 

गुणों का अनुकरण उसे क्यों करना चाहिए ? इसके अलावा प्रकृति और 
ईश्वर की हिसा मे कल्याण छिपा हुआ रददता है; मनुष्य की हिंसा में 
स्वार्थ । इसलिए भी वह उनका अनुकरण नहीं कर सकता । 

(११) लेनिन का उदाहरण यहां मौजू” नहीं है । मेरा कहना यह 
नहीं है कि हिंसा 'शार्ट कट! का कास नहीं देती है, या मनष्य-समाज में 
अबतक उनके उपयोग का आदर नहीं चला झा रहा है । मेरा मतलब 

तो यद्द है कि यदि हमे समाज-रचना में पूर्या ध्वतंत्रता का आदर ग्रिय हैं 
यदि हम मनुष्य-समाज को एक कुटम्ब के रूप में देखने के लिए उत्सुक 

है और यदि इसमें कीड़ों-सकोदों को तरह जीवम बितानेवाले अपने करोड़ों 
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भाई बहनों को मनुष्यता के सच्चे गणों से लाभान्वित करणा है, तो हमें 
सत्य और श्रदिंसा का अ्रवजम्बन किये बिना गुज़र नहीं है। लेमिन ने 

, जो क़ान्ति की हे और जिस तरह की समाज-रचना करनी चाही है वह 
अभी पुणंता को कहां पहुँची है ? पूर्ण समाज की कल्पना में तो उसे भी 
अहिंसा को अटल स्थान देना पढ़ा है और प्रत्येक विचारशील मनुष्य 

इसी नतीजे पर पहुँचे बिना न रहेगा । यदि रूस में उसे हिंसा का श्रव- 
क्म्बन शुरुआत में या थोढ़े समय के लिए करना पढ़ा तो एक तो 

थह उसके स्वभाव के कारण था, ओर दूसरे वहां वालों को श्रहिंसा के 
बल और परिणाम पर इतना भरोसा नहीं था, जितना अब हम भारत- 

वासियों को होता जा रहा है । भारत की स्थिति जुदा है। हमने वह 
सोज पहले ही पाली है, जिसके लिए रूस को अभी और ठहरना होगा । 
तो हम यहां क्यों अ्रपनी स्थिति के प्रतिकूल हिंसा का नाम लेकर खुश 

हों धौर अपने उद्द श के प्रतिकूल चलने में सुख ओर सन्तोष मानें ९ 
(१२) इसका उत्तर नं० € में श्रा जाता है। हृतना और कह देने 

की झ्ावश्यकता प्रतीत होती दे कि यदि बुछ, महावीर, ईसा-मसीह, 
अशोक आदि ने सत्य, प्रेम, दया, अहिंसा भ्रादि का उपदेश और प्रचार 
जन-समाज में न किया होता श्रौर उनका असर लोगों पर न हुआ होता 
या न रहा होता तो आज महाध्माजी के वर्तमान अ्रहिंसा-संग्राम को न 

भारत में इतना सहयोग पिला डोता और न संसार में उसकी इतनी 

कदर हुई होती । 

(१३) यह दलील तो थेसी ही हे, जेसी यह कि जबतक सारा 
समाज ऐसा भ करे तबतक में अकेला क्यों करूं ? इस दलील में यदि 
कुछ सार ही होता तो मनुष्य-समाज का अबतक इतना विकास हौ मे 

हुआ होता । एक आदमी उठकर पहले एक चीज करके दिखाता है तथ 
दूसरे उसे अपनाते हैं । पदले आदमी को अवश्य जोखिस उठानी पड़ती 
है। भारत इसके लिए तैयार हो रहा है। फिर अहिंसा और सत्य अर्थात् 
प्रममादिकता के पक्ष में वह अकेला ही नहीं है। तमाम समाजबादी 
और कुटुस्थजादी समुदाय, तमाम आदश्शवादी लोग उसमें साथ हैं । 
सचाई और अहिंसा का मतलब बेवकूफी नहीं हैं, न बजविली ही है । 
भो सदा सजग रहता है, थही सत्य और अष्टिसा का प्रेमी शम सकता 
है ।.भारत गुक्ताम ह्सलिए नहीं बना कि वह सत्य और अ्रहिंलापरायण 
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था; बल्कि इसलिए कि उसमें फूट ओर स्वाथ-प्ाधना अबल थी । इखस- 

लिए दूसरे राष्ट्रों के डकार जाने का भय व्यर्थ है । 
(१४) युधिष्ठिर ने यदि सारे जीवन में एक प्रसंग पर “नरों वा 

कुम्जरों वा! अर्झ सरय कहा तो उससे कम अनथ संसार में नहीं हुआा 
है । उससे लाभ तो सिर्फ इतना ही हुआ कि अश्वत्थामा के पिता व्ोणा- 
आर्य का बध हो गया; किन्त द्वानि यह हुई कि आज लाखों क्षोग धर्म- 
राज की हतनी-सी करूठ का सहारा लेकर बढे-बढ़े मिथ्याचार करते हैं भौर 

फिर भी झपने को निर्दोष समझते हैं । खुद युधिष्ठिर को नरक में से 
होकर स्वर्ग जाना पढ़ा था और उनका एक अंगूठा गल गया था । यद्यपि 
महाभारतकार ने इतनी-सी कूठ को भी ज्ञषमा नहीं किया, तथापि जन- 

समाज में वह आज भी बढ़ी-बड़ी कूठों का आश्रय बनी हुई है । युश्रि- 

ष्ठिर की इस च्युति से सत्य की अलंभवता नहीं प्रतीत होती, बल्कि खुद 
डनकी फमजोरी ही प्रकट द्वोती है । इसी तरह कृष्ण ने यदि युद्धों में 

कपट का च्ाश्रय लिया हैं या राम आदि ने बुश्मनों का संद्वार किया है 
तो इससे कपट और हिंसा की अनिवार्य॑ता नहीं सिद्ध होती, बल्कि राम 
ओर कृष्ण-काज्लीन समाज की विकासाबस्था पर प्रकाश पढ़ता है। इससे 
तो एक ही नतीजा निकलता है कि उनके समय में युद्ध या राजलीति में 
थोड़ा-बहुत कपट शस्त्र-चल जायज समझा जाता था। पर आज दुनिया 
में ऐसे विचारशील श्रोर क्षियाशील पुरुष भी पेदा हो गये हैं, जिन्होंने 
सारे समाज और राष्ट्र के लिए कपट, कूठ ओर हिंसा के अनिवार्थ न 
रहने की कल्पना करली है श्रोर जिन्होंने हस दिशा में काम करके दिखाया 
हैं। इनके थोड़े से कार्य का भी फल संसार को आश्चय में डाल रहा है 
झतएव ठहर कर हमें हन प्रश्रोगों के पूरी फल्त की राह् देखनी चाहिए । 
इतिद्दास या ऐतिहा सिक पुरुष हमारा साथ न दें तो हमें घबराना मर 

चाहिए, न निराश हो होना चाहिए । 
(१२) यह दलील तो तब ठीक हो सकतीहैं; जब सत्य और अहिंसा 

समाज या राष्ट-द्वित के विधातक हों । क्या कारया दै कि प्रत्येक महा- 
पुरुष, प्रस्येक धर्म ओर सम्प्रदाय, भत्येक समाजनयवस्थापक ने सत्य 

ओऔर अहिंसा--सचाई ओर प्रेम--को सर्चोपरि नियम मामा है? हां, 
राजनीति में युद्ध के समय शत्र, के मुकाबले में अपवाद-रूप कपड था 
दिसा का सार्ग बहुतों ने खुला अवश्य रखा है, पर साथ दी उन्होंने इस 
बात की भी चिन्ता रक््खी है कि---“लत्यान्नास्ति परो धर्म: |” सत्यमेव जते 
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सानुतम्? 'अद्दिंसा परमोधर्म:” इन अठल ओर समाज के नींवरूप 
नियमों .का महस्व किसी तरह कम ने होने पावे। जिन महान 
पुरुषों ओर नेताओं ने सत्य और अहिंसा की इतनी महिमा 
गाई है, या तो वे बेवकूफ थे, भ्न््धे थे, झूठे थे, या सांसारिक 
और सामाजिक लाभालाभ के झनुभवी थे । यदि आज भी हम अपने 

गाईस्थ्य भौर समाज संचालन की जडों को टटोलें तो उनमें सत्य और 
अहिंसा ही अद्भुत और व्यापक रूप में कार्य करते हुए दिखाई देंगे । 
अतएथघ जिन नियमों पर समाज का स्थायी कल्याण और श्रस्तित्व अव- 
लम्बित है उन्हें यदि समाज के धुरीण लोग इतनी उच्चता भौर महत्ता 

दें तो हसमें कौन झआरचर्य है ? जरा कोई एक दिनभर तो ऋूठ ही ऋूठ 

बोलकर, दगा-फरेव ही करके; और मार-काट तथा गाली युफ्ता ही कर 

के देख ले। एक ही दिन में चह अनुभव कर लेगा कि उसकी जिन्दगी 

कितनी मुश्किक्ष हो गई है। जो लोग ब्यवहार में कूठ और हिंसा का 
आश्रय से के थोड़ा-बहुत काम चला लेते हैं वे थोड़े लाभों के लालच में 
बढ़े लाभों को खो देते दें, वे छोटे ब्यापारी हैं, टटपू'जिये हैं । संसार में 
साख और ईमानदारी की इतनी सहिमा क्यों है ) और #ठे और भ्रपंची 

आदमियों से भले झ्रादमी क्यों दूर रहना पसन्द करते हैं ? अतएव जो 
यह विचार रखते दें कि सत्य और अट्विंसा भादि सिद्धान्तों पर भटक 
रहने से समाज का घात द्ोगा,या यह सममते हैं कि दीखने वाले समाज 

के लाभ के किए मूठ और हिंसा का सहारा झुरा नहीं है--वे अम में 

शक्कर काट रहे हैं। ये मुद्रों को खोकर कोयलों को विजोरियों में बन्द 

रखने की 'चेष्टा करते हैं। मनुप्य ओर समाज का सारा व्यवहार चारित्य 

शीक्ष पर चलता है | जो मनुष्य हाथ का सचा, बात का सच्चा और 

क्षंगोट का सच्चा होता हैं, वह ससाज में सच्चरिन्न कहलाता है। इन 
सझयाइयीं को खोकर कोई अपना हित साधना चादे तो उसे जिस 

डास पर बैठे हैं उसीको काटनेवाला न कहें तो ओर क्या कहेंगे ? और 

यही नियम एक कुटुम्ब तथा समाज या राष्ट्र पर भी भलती भांति घटित 

दोता है। समाज का दविंत और उद्द श्य आखिर क्या है? पूर्र तेजस्थिता, 
पर्या रंघाधीनता, यहीं न ? तो अब बताइए, कि ईमानदारी और स्नेह- 

सद्ाजुभूति को खोकर कोई फैसे अपने समाज को तेजस्वी और स्थाधीन- 

बृसि बनाये रखने की झाशा कर सकता है ? यदि निमोनिया को जरुदी ठीक 

करने के लिए मैंने ऐसी दवा खाली, जिससे उल्टा फेफड़ा दी बेकार हो 
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गया, तो सुझके समझदार और शरीर का हितचिन्तक कौन कह्देगा ? 

कामेच्छा की पूर्ति के सोधे रास्तों को छोड़ कर कोई मनृष्य वैश्या-संस्था 
की उपयोगिता और श्रावश्यकता का प्रचार करने लगे तो उसे जितना 

अक्सामन्द कहा जायगा उससे कम झक्लमन्द वह शख्स न होगा, जो 

अूठ-कपट और मसार-काट को समाज के लिए अनिषार्य बसाचेगा। मलुध्य 

के समाज-सुधार के आज तक के प्रयत्नों के होते हुए भी थदि कुछ 
घुराइयां उसमें शेष रह गई हैं तो उससे यह नतीजा नहीं निकलता कि 
अबतक के उसके प्रयत्न बेकार हुए हैं, बल्कि यह स्फूर्ति मिलनी ्वाहिए 

कि अभी और पूरे बल से उद्योग करमे की आवश्यकता है । 
(१६) समाज में दो प्रवृत्ति के लोस पाये जाते हैं--एक सो वे जो 

श्राज! पर ही दृष्टि रखते है; और दूसरे वे जो कक्ष”! पर भी नजर रखते 
हैं। पहले लोग अपने को 'व्यावहारिक', बुद्धिवादी या विज्ञानवादी कद्द 
कर दूसरे को आदर्शवादी” या सिद्धान्तवादी कद्दते हैं। इधर दूसरे दुक्त 
के लोग पहले वर्गवालों को अ्र-दूरदर्शी श्रोर घाटे का सौदा करनेवाले 
कहते हैं। जमीन पर खड़े रहने धाले की अपेक्षा चोटी पर खड़े रहनेवाले 
को दूर-दूर की चीजें और दृष्य दिखाई पढ़ते हैं। पर जमीन पर खड़े 
रहनेवाले को उसकी बातें हवाई मालूम होती हैं। दधर शवोटीवाला उसके 
अविश्वास पर फललाता है। दोनों की कठिमाहयां वाजिब हैं। आदशंबादी 
और सिद्धान्तवादी अपने आदर्श और सिद्धान्त पर इसलिए अटल बने 
रहना चाहता है कि उसे उनसे गिरनेकी द्वानियां स्पष्ट आती हुईं दिखाई 

देती हैं| व्यवहारवादी, बुद्धितादी या विज्ञानवादी इसलिए चकराता है 
कि डसे तास्कालिक लाभ जाता हुआ दिखाई देता है। वद्द डसे बटोर 

रखने के लिए उत्सुक होता है, तहां दूसरा बढ़े लाभ को खोकर उसे 

प्राप्त करने के लिए नहीं ललचाता । उसकी उदासीनता और अटकता 
पहले को मूर्खता मालूम द्वोती है, और पहले की यह उत्सुकता दूसरे को 
खोखलापन दिखाई देता है | सिद्धान्तघादी और आदुर्शवादी को दूर के 
परिणाम स्पष्ट देख पड़ते है, इसलिए वह राह के छोटे-बढ़े प्रलोभनों और 
कठिनाइयों से विचल्लित न होता हुआ तीर की तरह चला जाँता है--- 
इस दृढता, निश्चय, को पद्ले सोग अम में अ्रन्ध-अ्रद्धा! कहते हैं. झोर 
अपनी धद्रदर्शिता तथा अस्थिरता को 'बुद्धिमानी!। बहुत परिश्रम करने 
पर भी मेरी समझ में यह बात नहीं आ्राती कि बुद्धि और विज्ञान कैसे 
हमें समाज-कठ्याण के किए कूठ-कपट और मार-काट के लतौजे पर 



११२ स्वत॑त्रता की ओर 

पहुँचा सकते हैं ? हां, यद् बात जरूर है कि नियम या सिद्धान्त सहज 
दृर से पूजा करने था व्याख्यान देने की चीज नहीं है। थे जीवन में डता 
रने; आचरण करने ओर मजा लेने की चीजें हैं। आप जीवन में उनका 

झाननद लूटिए और कटठिसाहयों, विपक्ियों, विष्न-बधाहों, आंधी 

सूफानों के अवसर पर अछग रहिए, फिर देखिए झापकी बुद्धि को कितना 

भोजन, कितना उत्साह, कितना बल और कितना तेज एवं डल्लास 
मिलता है ! कठिनाइयों के अवसरों पर दुबक जानेवाली झापकी 'बुद्धि- 
मस्ता! पर आपको अपने आप मेंप आने लगेगी---'जैसी हथा देखो बैसा 
काम करो', इस नियम का खोखलापन और दिवालियापन आपको सम- 

माने के लिए किसी दल्लील की जरूरत न रहेगी । 
(१७) जब यह कट्दा जाता है कि कूठ घुरा है, कपट बुरा है, छविंसा 

और शस्त्र-्यथल सनप्य-जाति के किए अपेक्षाकृत कल्याणकारी नहीं साबित 
हुआ है, यदि झौर सुधार भी कर दिये गये, पर मूठ, कपट या शस्त्र को 
समाज में स्थान रहने दिया गया तो मनुष्य शोषक और पशु ही बना 
रहेगा, तब यह अर्थ नहीं होता है फि जिन महान् पुरुषो ने अपने देश, 
जाति या धर्म की भल्ताई के लिए कभी-कभी मृठ-कपट का आश्रय लिया 
हो या शस्त्र-बल से काम लेना पढ़ा हो तो वे देश-सेवक और उपकारक 
न थे। उनके लिए तो, आज के विचारों को रोशनी में, झधिक-से-अश्रधिक 

इतना ही कहा जा सकता है कि यदि ये बिल्कुल शुदक्ू और निदोष 
साधमो से काम लेते तो और अधिक एवं स्थायी उपकार कर पाते । किंतु 
पूर्चोक्त कथन का यह श्रथे अवश्य हैं कि यदि महज प्रणाली को तो बदल 
दिया, पर ममृष्य को सध्या सनुप्य बनाने का प्रयस्न नहीं किया, उसके 

हाथ में एक ओर तलवार रहने दी गई और दूसरी ओर स्ूठ-कपट को 

रास्ता खुला रहा, तो तलवार भौर 'शोषण को अमर ही समम्िए; गौर 
तथतक स्वतसस्त्रता फे नाम की कोरी माला जपते रहिए, स्वतम्त्रता के 

नास पर स्वतन्त्रता का विगदा हुआ कोई रूप आप पावगे ओर फिर 
गुल्लासी के गइडे में गिर पढ़ेंगे । 

(१८) जहां सत्य और अहिंसा में सक्रिय प्रेम है थहां बुद्घूपन 
ठहर ही नहीं सकता । उसे धोखा देनेवाला खुद भी धोखे में रहता है, 
झोर धोखा खाता है । सत्य और अदिंसा के पालन करनेवाले को कदुम- 
कदम पर विचार करना पढ़ता हैं। सत्य का निर्णय करने के लिए डसे 

कपली बुद्धि खूब दौदामी पढ़ती है भौर उसे निष्पक्ष एर्ण निरज्ञ रखना 
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पहता है। सत्य के श्नुयायी को यह ध्यान रखना पढ़ता दे कि मेरे कहने 
का भाव दूसरे ने गलत तो नहीं समरू लिया है। इसलिए उसे अपनी 
बात में यथार्थता का पूरा ध्यात रखना पडता है। कितनी ही बाएं न 

कहने लायक होती है--कितनी ही का कहना ज़रूरी हो जाता है। 
इसका उप हमेशा विचार करना पडता है । भ्रद्ठिंसावादी होने के कारण 

उसे सदा अ्रपनी बातों और ब्यवहारों में इस बात का ध्यात रखना 

पदता है कि दूसरे को श्रकारण ही दुःख तो नहीं पहुँच गया। भरसक 
बिना किसीको दुःख पहुँचाये बद्द अपने उहं श्य में सफलता पाना चाहता 
है---इससे उसे बात-बात में विचार और विवेक से काम लेना पढ़ता दे। 

सत्य का प्रेमी होने के कारण वह सजग रहने का प्रयत्न करता हैं। 

ऐसी दशा में कोई कैसे माल सकता हैं कि सत्य शोर अहिंसा का श्रन- 
यायी बुदधू होता है भौर लोग उसे ठग लेते है ? हां, वह उच्च, उदार- 

हृदय, उमाशील, विश्वासशील होता है, इसलिए इससे मिन्न प्रकृति के 
लोग उसे ब्रुद्धू भले ही सममः लें; पर जिन्हें सत्य भर भ्रहिंसा के 
महत्व का कुछ भी ज्ञान और अनुभव हैं,वे ऐसा कदापि नहीं कद्द सकते। 

जहां बुद्धूपन होगा, वहां सत्य ओर श्रहिसा का अभाव ही द्ोगा, 
अस्तिर्व नहीं । 

्क 
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सखतंत्रता--नीति के प्रकाश में 
१ ; धर्म और नीति 

भारतीय स्वतंत्रता की साधना में धम, नीति, ईश्वर, विवाद्प्रथा 

ये ऐसे विषय हैं जिन पर अक्सर चर्चा होती रहती है और एक ऐसा 
समृह् देश में है जो इनका मोल उड़ता है और इन्हे जीवन के विकास 
के लिए अनावश्यक या हानिकर ,मानता है । अतएव यह आवश्यक हे 

कि हम इन विषयों पर भी अपना दिमाग सांफ कर ले श्र अपने 
विचार सुल्लका लें। नौति के प्रकाश मे हम स्वतन्त्रता के स्वरूप को 
देखें और समझे । हम यह भी जान ले कि धर्म, ईश्वर, विवाह इनका 
नीति से, समाज-विकास से, क्या सम्बन्ध दें और समाज के उस्कर्ष मे 
इनका कितना स्थान दे। घर्म के नाम से चिढ़ उठनेवाले भाइयों को 

जब यह बताया जाता है कि सत्य, श्रहिसा, पवित्रता, अस्तेय, अपरि- 
प्रह, भूतदया, आदि धर्स के मुख्य नियम या अ्रग है तो वे या तो यह 

कह देते हैं कि ये अध्यात्मिक बाते दे या उन्हे नीति-नियम बताकर धर्म 
से उनका नाता तोड़ देते हैं । अतएवं हम देखें कि धर्म झोर नीति में 
क्या सम्बन्ध है औोर वे एक ही है या अलग-झलग। 

मीति शरद 'नय' धातु से बना है, जिसका ध्र्थ है ले जाना । धर्म 
शब्द 'घ' धात से बना है, जिसका धहर्थ है घारण करमा। इससे यह 
भल्ले प्रकार जाना जाता दे कि नीति का काम है ले जाना, प्रेरणा करना 
संकेत करना; झौर धर्म का कार्थ दे धारणा करना, स्थिर करना, पुष्टि 
करना । नीति जिस काम का भारम्भ करती है धर्म उसका पोषण करता 
है। नीति पद्ली सीढ़ी और धर्म दूसरी सीढ़ी है। नीति पहली आव- 
श्यकता और धर्म दूसरी या अन्तिम । 

एक भश्लुध्य का दूसरे से जब सम्बन्ध आता है ओर वे परघ्पर ब्य- 
बहार के नियम बनाते हैं तब उसका नाम है मीति। पर जब हम व्यक्ति, 
सम्माज के धारण, पोषण भर विकास के नियम बनाते हैं तब उनका 

१ देखिये परिशिष्ट ५ व ६---ईन्दू-पर्म की रूप-रेखा' और “ईन्दू-पर्म का 
विराट रूप 
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नाम है धर्म । नीति को हम ध्यवष्टार-नियम औ्रौर धर्म को जीवननियम 

कह सकते हैं । इस अर्थ में नीति धर्म का एक अंग हुईं। व्यवहार 

नियम जीवन-नियम के प्रतिकूल या विधातक नहीं बन सकते । इसलिए 

नीति धर्म के प्रतिकूल आचरण नहीं कर सकती । वह धर्म की सहायक 
है, विरीधक और बाधक नहीं । धर्म के जितने नियम हैं, उन्हें हम स्थूक्त 

रूप में नीति कष्ट सकते हैं। उनका याह्यांस नीति है और जब बाह्य और 
अन्तर, स्थूल और सूच्म, दोनों रूपो और प्रभावों का ध्यान किया 
जाता है तब थे धर्म कहलाते है । उदाहरण के लिए चोरी न करना 

नीति भी है और धर्म भी है। केवल किसीकी भौतिक वस्त को चराना 
नीति की भाधा में चोरी हुई, परन्त मन सें चोरी का विचार भी औआने 

देना, मन से चोरी कर लेना, या आवश्यकता से अ्रधिक धन का संग्रह 

करना धर्म को भाषा में चोरी हुई । नीति का विकाल्न और बिस्तार धर्म 
है । नीति यदि मांडलिक है तो धर्म चक्रवर्ती हैं । नीति यदि अंश है तो 
धर्म सम्पूर्!श है । नीति के बिना धर्म लगडा हे और धर्म बिना नीति 
विधवा है । नीति प्रेश्क हे और घमं स्थापक । नीति में गति हैँ, जीवन 
है, धर्म में स्थिरता है, शान्ति हैं । 

विचार के लिए जीवन भिन्न-भिन्न भागों में बंद जाता है--सामा- 

जिक, राजकीय , आर्थिक आदि । इसी कारण नीति और धर्म मे भी 

अंग-प्रस्यंग फूट निकले । केवल लोक-व्यवहार के नियम समाज-नीति, 

राज-काज के नियस राजनीति और अर्थ-ब्यवस्था के नियम अर्थ-नीति 
कहलाये । ध्यान रखना चाहिए कि थे सब नीतियां परस्पर पोषक ही हो 

सकती है ओर होली चाहिए । किसके मुकाबले में किसे तरजीह दी आय 
यह प्रश्न जरूर उठता है। पर यह निर्विवाद है कि हम सबका सम्मिकित 

परिणाम होना चाहिए ध्यवहार की सुब्यचस्था, जीवन का उत्कर्ष, जीघन 

का नियमल । राज-काज ओर अथ-साधन ये समाज-ध्यवस्था और सामा- 
जिक सज्ञठम के संयोजक हैं | इसलिए सामाजिक जीवन में राज-स्ता या 
शाजसीति को अथवा श्रर्थ-बल्ल को इतनी प्रधानता कंदावि मभ मिलनो 

शाहिए कि जिससे थे समाज को अपाहिज और पंगु थना डाक्ें । भीति 
ऐसी अच्यवस्था को रोकती है और धर्म उसे बल प्रदान करता है | भीति 
में जहां केवल सद्ब्यवहार का बोध होता है वहां घसस में निरपेक्चता का 
भी भाव आता है | नीति बहुत प्शो तक सांपेचय है, अर्थात् दूसरे से 

सइश व्यवहार की आश्य रखती है; परत्त धर्म केवल अपने ही कर्सण्य 
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पर इष्टि रखता है । दूसरा अपने कर्तव्य का पालन न करता हो, उसके 
किए निश्चित नियम के अनुसार न चलता हो, तब भी धार्मिक मनुष्य 

अपने कर्चव्य से मुंह न सोड़ेगा; अपनी ओर से नियम का भंग न होने 
देगा । नीति का आधार न््याय-भसाव्र हैं और धर्म का कर्सव्य-भाव या 

सेवा-भातर । सेवा-भाव का अर्थ है अपने हिल को गौण समझकर दूसरे 
के ह्ितकों प्रधान समस्ूना और उसकी पूर्ति में भ्पनी शक्तित लगाना । 

न्याय समान-ब्यवह्दार की आकांक्षा रखता हैं श्रोर कत्त व्य निरपेक्ष होता 

है । नीति जीवन-विकास की प्रथमाचस्था 6 और घर्म श्रंतिस अथवा 
परिपक्व । 

श्रब हम देख सकते है कि नीति और धर्म एक दूसरे से छुदा नही 
हो सकते । जीवन से तो दोनों किसो अकार पृथक हो ही नहों सकते । 

नीतिमान को हम :सदाचारी कहते है, और धालिक टसे कहते है, जो 
निरपेक्ष-भाव से धर्म के नियमों का पालन करता & । जब दम बिना 

किसी अपेक्षा के, फल्लाफल की चिन्ता को छोड़कर, अपने कर्तव्य का 
पाक्षन करते दवै तब उस भावना या स्पिरिट का नाम है धामिक-ब्बृत्ति | 
यद्द धार्मिक-छृत्ति द्वी श्रद्धा की जननी हे । यह विश्वास कि मेरा भाष 
झोर आचरण अच्छा है तो इसका फल्ल अच्छा ही होगा, श्रद्धा है। 
धार्मिक जीवन के बिना यह दुढ़-विश्वास मनुष्य मे पेंद्ा नही हो सकता। 
यही कारण है, जो धामिक मनुप्य अवसर कट्टर द्ोते हैं। कभी-कभी 

डनकी कट्टरता हास्यास्पद हो जाती हे, यह बात सही हे; परन्तु यद्द तो 
डसकी वृक्ति का दोष नहीं, विवेक की कमी है । 

यद्द विवेचन हमें इस नतीजे पर पहुंचता है कि नीत और धमम के 
बिना सलुष्य का वैयक्तिक और सामाजिक जीवन बालू पर खड़ा हुआ 

मदल्ष दै । मीति ओर धर्म का मखोल उड़ाकर हम अपने कितने श्रक्ान 
कौर अविवेक का परिचय देते है, यह भी इससे भली-भांति प्रकट हो 
जाता दे । जब कि व्यवहार-नियम के बिना समाज-ब्यवस्था असंभव है, 

जब कि निरपेक्षता के बिमा और उन भियमो के सूच्म और व्यापक पालम 

के बिना---अर्थात् धर्माचरण के बिना--समाज की स्वार्थ-साधुता या 

शोषण दृत्ति अतएव जन-साधारण का पीडन सिट नहीं सकता तो नीति 

ओर धरे की अवदेलना भर दिल्लगी करके हम अपना और समाज का 
कौनसा दित-साधन कर रहे हैं, यद्ट समरू में नहों आता | हमें चाहिए 

कि हम इर बात को शास्ति और गहराई के साथ सोर्चे और फिर डसका 
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विरोध या खण्डन करें, अन्यथा हम समाज और स्वतंत्रता के सेचक 
बनने के बदले घातक सिद्ध होंगे। 

२ जीवन और धर्म 
यूरोप के जीचन में जो स्थान कानून का है, अमेरिका की नस-मस 

में जो महस्व विधान ( (" ०गध्वापा)070 ) का है, उससे कहीं व्यापक 
और गहरा असर घमं का भारतवर्ष के जीवन के श्रंग-अंग में पाया जाता 

हैं । यह ठीक है कि इसकी व्यापकता ने एकांगी और स्वार्थ साधु लोगों 

से बड़े-बढ़े अनर्थ कराये 8, काफी भ्रम और पाखणढ को फैक्लाने का अव- 
सर दिया है, जिसके फलस्वरूप एक ओर धर्म का शुद्ध तेज छिप-सा 

गया हैं ओर उसके बाह्य एवं बिगड़े हुए रूप को देखकर कुछ लोग उसी 

से घणा करने लगे है | इसमें धर्म का कोई दोष नहीं है। मनुष्य के 
अन्दर अच्छी से अ्रच्छी चीज का भी अपने स्वार्थ के लिए दुरुपयोग 

करने को जो प्रबूत्ति अबतक चली थ्रा रही है वही इसकी जिम्मेदार है। 
समाज ओर राष्टू के प्रबन्ध-संचालन ओर संगठन के लिए अबतक अच्छे 
से अच्छे नियम ओर विधि-विधानों का शआ्राविर्भाव हुआ है। परन्तु मजु- 
ब्य की स्पार्थ-साथुता या शोषणदृत्ति ने डनको बिगाढ़ कर'ही छोडा है । 

ऐसी दशा में जानकार ओर जिस्सेदार मनुष्य का यही कास है कि वह 
बाहरी श्रावरणो और ठुराइयो के अन्दर से चीज की भसक्षियत को 
समझे, उसके प्रकाश को फैलाब और सलुष्य की दुरुपयोग करने की 
कुप्रश्नक्ति को दूर करने का हार्दिक प्रयत्न करें । 

घर्म वास्तव में डन नियमोया विधानों के संग्रह का नाम है, जिनके 

बल पर मलुप्य और समाज की लोकिक और आसत्मिक उन्नति, पोषण 
ओऔर रक्षण होगा रहे ) द्रन नियमों में सत्य और अटहिया का सर्वोच्च 

स्थान हे । सन॒ुपाः और देश्यर के पारस्परिक सम्बन्ध-मान् को जो कहाँ- 
कहीं धर्म बताया गया है, अथवा बाहरी क्रिया-कांडों को जो धर्म का 

सर्वस्व मान लिया गया है, वह एकांगी ज्लोगों की धारणा का फक्ष है । 
पारक्कौ किक , झराध्यात्मिक वा ईदवर-सम्धन्धी विधय धर्म का एक अंग 
सात्र है, धर्म का स्वस्व नहीं। भारतीय प्रायीम धर्म-प्रन्थों में धरम के 

दो विभाग-माने गये है । मोक्ष-धर्म और ध्यवद्वार था संसार-घर्म । पारक्षौ- 
किक, आध्यात्मिक या ईएसर-सम्बन्धी विभाग को मोक्षू-धर्स और समाज- 
स्ययस्था समाजोग्नति-सम्बन्धी सांसारिक थधिभाग को संसार-धर्म 
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कहा गया है। क्ञोग जो धमं के नाम से चिढ़ उठते हैं उनका कारण यह 
है कि मोक्ू-धर्म और खासकर उसकी ऊपरी बातों पर इतना जोर दिया 
गया कि जिससे वह झनेकांश से ठोंग रह गया और दूसरी ओर सासा- 
जिक और राष्ट्रीय धर्म की इतनी उपेक्षा की गई कि जिससे दोनों 
झंगों की समतोल्लतता और सामंजस्थ बिगड़ राया। व्यावहारिक अथवा 
सांसारिक और आत्मिक या पारलौकिक जीवन मन॒ष्य का एक दूसरे से 

इतना मिल्ना हुआ है, हतना एक दूसरे पर अवलम्बित है, कि किसी 
एक की उपेक्षा दूसरे का सत्यानाश है। मोक्ष-धथर्म ओर उसके बाद्धा 
झंगों पर जोर देने का परिणाम यद्द हुआ कि लोग प्रत्यक्ष जीवन से 

भनिष्ट सम्बन्ध रखने वाक्षी बातों से उदासीन हो गये, पुरुषार्थी जीवन 

कोरा भाग्यवादी जीवन बन गया । और भारत आज झपने तमाम 

अच्छे संस्कारों के होते हुए भी युलास बना हुआ है । इसी तरह अब 

यदि केबल खोकिफ, सामाजिक, व्यावद्दारिक या संसारी बातो को ही 
महत्व देकर जीवन के भ्मत्यंत महत्थपूर्ण आतध्मिक अंग की उपेक्षा की तो 

हसका परिणाम और भी भयंकर होने को सम्भावना है । बुनियाद था 
जब की तरफ ही हमेशा देखने वाला और मकान के खस्भो दीवारों, 
छतों की था पेढ़ की डालियों और फल-फूलों की उपेक्षा करने वाला 
किसी दिन मकाम को गिरा हुआ और पेड़ को निरुपयोगी पायेगा; झौर 
बुनियाद या जड़ से ध्यान हटाकर फलफूल और खस्मे दीवारों मे अ्रटक 
रहने वाला जिस तरह किसी दिन यकायक अपने मकान ओर पेढ को 
गिरा और सूखा पावेगा उसी तरद्द जीचन के दो सें से किसी भी विभाग 
की डपेला करने वाला सदा घाटे मे द्वी रहेगा । 

जो ज्ञ।ग यद्द समझते हें कि जीवन का श्रात्मिक भाग फिजूल दे 
या द्वानिकर है, थे भूल करते है । जीवन का ब्यावहारिक या सांसारिक 

भाग वह है, जिससे बाहरी परिणाम जल्दी और स्पष्ट दिखाई पढ़ता 
हो । झास्मिक भाग वह है, जिसमें उसके सूक्ष्म कारण ओर बीज छिपे 

हुए हों । जिस प्रकार जड़ को पकइ कर बेठ जाने ओर फक्ष-फूछ की 
तरफ ध्यान न देने बाला एकाज़ी ओर प्ब्यावहारिक है, उसी प्रकार फल्न 
पर ही चिपक रहने बाला भी एकदेशीय झभोर अदूरदर्शी है। स्थूज और 
सूक्ष्म दोनों रूपों पर घुष्टि रखने बाल्ते सनुष्य का ही जीवन वास्तव मे 
अपयोगी झौर सफल फहा जा सकता है । 

आाजकस्ता घसे को फोसना पूक फेशन घन गया है। पर घर को 
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कोसना मनुष्य-जीवन की बुनियाद को दहाना है । धर्म का श्रथे है समु- 
दव्य-जीवन का नियामक या व्यवस्थापक । क्या आप नहीं चाहते कि 
आपके जीवन में कुछ नियम हों--ऐसे नियम हों जिनसे आपका ओर 

समाज का जीवन बने और सुधरे ? यदि चाहते हैं तो फिर डन नियमों 
के संभह या अधिष्ठान अर्थाव् धर्म से क्यों घबराते हैं ? ऊपर कद्या ही जा 
चुका दे कि सत्य ओर अ्रहिंसा धर्म के मुख्य अंग हें,दो पाँव हैं। सनुष्य-जीवण 
में इन दोनों की उपयोगिता और अनिवायता पहले सिद्ध की जा चुकी दे। 
यदि आप अपनी रक्षा श्रोर विकास चाहते हों तो आपको सत्य को अप- 

नाना ही होगा, यदि झाप दूसरे की रक्षा ओर उन्मति चाहते हों, तो 
आपको अहिंसा की झाराधना करनी होगी । सत्य की साधना के बिना 

आपकी स्वतंत्रता अद्ण्ण नहीं रद्द सकती । एक ब्यक्तिगत और दूसरा 
समाजगत धर्म है। इसीलिए 'सत्यान्नास्ति परोधर्म: और 'अहिसा 
परमोधर्म:” कहद्दा है । 

धार्मिक जीवन के मानी हैं मेतिक जीवन। नैतिक जीवन के मानी 
हैं सज्जन, सुब्यवस्थित, जीवन । सज्जन-जीवन के मानी हैं सानवी 
जीवन । ऐसी दशा में यदि आप धर्म से हन्कार करते हैं तो गोधा आप 
मानवता को नहीं चाहते हैं । धमं एक कानून है, जो मानवतां-का पूर्ण 
घिकास करता है | धममे मनुष्यता का पथ-प्रदर्शक है । धर्म वह सड़क है, 
जिस पर मानव-विकास दौद़ता हुआ चलता है। जिससे मभष्य-समाज 
की रक्षा ओर उन्नति होती है, वष्ट धर्म है। 

तो फिर कई लोग धर्म के नाम से खचिढ़ते क्यों हैं ? हसक्िए कि 
एक तो उन्होंने मजद्व को धर्म समझ लिया दे, फिर धर्म के असकी 

रहस्य को सममने की चेष्टा नहीं की है और अज्ञ तथा अल्प्ञों में 
चर्म के नाम पर जो अण्ट-सण्ट बातें प्रचलित दे उन्हीं श्राइम्बरों को 
धर्म मान लिया है। वास्तव में हम हिन्दुओं के यहां तो सार्वजनिक 

धर्म के थे क्षण बताये गये हैं । 
अहिंसा सत्यमस्तेय॑ शोौचमिन्द्रिय निम्रदः । 
एसं सामासिक घर्म चातुर्यण्येआवीस्मन: ॥१॥ 

अहिंसा सत्यमस्तेयमकाम-क्रोध-क्षोमता । 

भृतप्रियद्दितिद च॑. धर्मोज्य॑ सा्वबर्णिकः ॥२॥ 
अर्थात--हिंसा न करना, सत्य का पालन करना, पवित्रता कौ 
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रखा करणा, इस्हियों को वश में रखना यह चारों बणों का धर्म संक्षेप 
में मन ने कहा है ॥६॥ और 

हिंस” मे करना, सत्याचरण करना, चोरी न करना, विषयेष्छा न 
करना, गुस्सा न रखना, लोभ न करना, वल्कि संसार के प्राणीमान्न का 

प्रिय और हित करना यद्द सब वर्ण का घर्म है ॥२॥ 
इससे पता लगेगा, इसमे कोई बात ऐसी नहीं है जो गर्हित हो, या 

जमन-समाज के लिए द्वानिकर हो । बल्कि बहुत अ्रनुभव के बाद समाज 

की सुव्यवस्था और उन्नति के लिए इन नियमों को रचना को गई है। 
अतएप धर्म की अ्रवद्देलना करना, उसे मिटाने की चेष्टा करना, एक तो 

अपना. अज्ञान प्रकट करना है और दूसरे मन॒ष्य की प्रगति की ही जड़ 
कारमा है ! 

मजहब या सम्प्रदाय धर्म से भिन्न चीज है। मजहब असल में दो 
बातों को प्रकट करता है,(१) एक तो मनृष्य का ईश्वर के साथ संबंध 
और (२) विशिष्ट मत-प्रवरतंक हारा प्रचलित साम्प्रदायिक रीति-नीतियां। 
जिस सत-प्रवर्तक ने ईश्वर-संवंधी जैसी कल्पना की दे देसा वी संग्ंध 
डसके अनुयायियों का ईहवर से रहा दे, और कुछ बालह्याचार ऐसे बना 
दिये हैं जो मनष्य की बुद्धि को सर्वथा सन्तुप्ट नहीं कर सकते । इसी 

तरह कछु साम्प्रदायिक रीति-नीतियां भी चल पड़ी हैं। उसका मूल 
स्वरूप चाद्दे.कछ तथ्य रखता भी हो पर उसके बाह्य स्वरूप ने इतना 

बिगाड़ पेदा कर दिया. है कि श्रब वे एक पाखण्ड और आडम्बर-मात्र रह 
गई हैं। पर इन्हें कोई भी समझदार अपना धर्म या धर्म का आव- 
इयक अंश नहीं कद्देगा । इनमें समग्रानुसार सदा परिवर्तन ओऔर संशो- 

घन द्ोतः थ्राया है, किन्तु धर्म का मुख्य श्रैंग, धर्म का मूल स्वरूप सदा 
पुक-सा रहा है श्रोर रदेशा । जिन नियमो के आधार पर खारी सष्टि 
चल रदी है, सारे समाज का संगठन हुआ है, घर्म का संबन्ध तो सिर्फ 
उन्हींसे है। उनके भतिरिक्त जितनी बातें धमे के माम से ग्रचक्षित हो 
गई हैं वे.सब संशोधनीय, परिवर्तनीय और . त्याज्य हें । 

इसने विवेचण से हमने जाल लिया कि धसे का जौवध में उतना ही 

स्थान है जिलना कि शरीर-रचना, में हृदय को है । यवि इम धर्म के शुद्ध 
और उज्ज्वज्न रूप को देखेंगे तो.उस्पर सुग्ध और करबान हुए बिना 

भ रहेंगे । 
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३: इश्वर-विचार 
धघर्म-विचार में ईश्वर का जिक्र अवश्य आता है। वेले--ईश्वर के 

सम्बन्ध में लोगों की भिन्न-भिन्न घारणाए' है । कोई उसे एक वस्त 
मानते हैं और कोई तरव । सर्व-खाधारण अवतारों ओर देवी-देवताश्ों 
के रूप में उसे मानते हे । जंगली जातियां जीव-जन्त पेड़ और पशु को 
इंश्वर समझती है । कई लोग भूत-प्रेत को ईश्वर का रूप सानते हैं। 
कितने ही मूर्ति को, गुरु को, ईश्वर समझते हैं । आमतौर पर लोग ईश्वर 
को सुष्टिकर्ता, जगसंचालक, सर्व -शक्तिमान्, मंगलमय, पतितपावन मानते 
है | वे समझते है, ईश्वर कहीं आसमान में ब्रेठा हुआ राज्य कर रहा है। 
वह सारे बह्माणड का महाराजा हैं, उसके अनेक दास-दासियां है, अनेक 

रानियां-पटरानियां है; उसका दरबार है, न्याय और पुलिस-विभाण है, 
पुण्यात्मा को वह स्वर्ग देता है, पापी को नरक मे पहुँचाता है। अपनी- 
अपनी समझ ओर पहुँच के अनुसार लोगों ने ईश्वर को सरह-तरह से 
मान रक््खा दें। फलतः जितने विचार उतने ईश्वर द्वो गये हे । हरेक 

अपने ईश्वर को बड़ा और अ्रत्छा समभता है और दूसरे के ईश्वर को 
छोटा और मामूली । गंवार लोग अपने-अपने ईश्वर का पत्त लेकर लड़ 
भी पढते हैं। हिन्दृ-सुललमान भी दो अपने-अपने ईश्वर के लिए घंटा- 
घड़ियाल और नमाज के सवाल पर आपस मे खून-खराबी कर बैठते हैं। 
ईंसाइयों और मुसलमानों के धमयुद्ध ईश्वर ही के नाम पर तो हुए हैं। 

बौद्धों, जेनो और आाह्य णो मे भी ईश्वर ही के लिए लढ़ाइयां हुई है । ऐसी 
दुशा में एक विचारशील मलुष्य के सन में यद्द प्रश्न उठता है कि आखिर 

यह ईखर हैं क्या चीज ? यद दे भी या नहीं ? है तो इसका श्रसल्ी रूप 

क्या है ९ इस प्रक्ष पर विचार करनेवाले दुनिया के तत्वदर्शी तीन भागोंमिं 
बैंट गये हैं (१) आस्तिक (२) नास्तिक और (३) श्रज्ञ यवादी। आस्तिक 
वे जो मानते हैं कि ईश्वर नामक कोई चीज है; नास्तिक वे जो कद्दते हैं 
कि ईश्वर-बीश्वर सब ढोंग दे; “अज्ष यवादी थे जो कदते हैं, भाई, फुछ 

समर में महीं आता वद्द है या नहीं । आस्तिकों में सोन प्रकारके ख्लोग हैं--- 

(१) थे जो ईश्वर को 'वस्तुरूप---शक्िरफ--माष्सले हैं । 
(२) वे जो भ्यफिरूप मानते हैं। 
(३) थे जो सत्यकूप मानते हैं । 
शक्ति और तत्थरूप में ईश्वर निग ण-मिराकार माना जाता है और 

व्यक्ति-रूप में साश-साफार सानकर उसकी पूला-झर्चा की जामी है । 
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मुमे तो ऐसा करता है कि हम ईश्वर को एक झादर्श सानें । आखिर 
हँश्वर की कल्पना या अनुभव करनेवाला है तो मनुष्य ही | आरम्भ में 
अमस्कार-अनक और भयकारक बस्स को वह ईश्वर सानने क्गा, अपन्ती 

रक्षा के लिए उसकी प्रार्थना करने क्गा । बाद को वह उसे मंगल दायक 

और पतित-पावन समझने त्गा और अपने भल्ते के लिए उसकी स्तति 
करने क्षमा । जब उसकी खोज और अनुभव झौर झागे बढा और प्रत्येक 
सिम रूप रखनेवाक्षी वस्तु सें भी एक चीज उसे समाम-रूप में 

(2079॥70०7) दिखाई देने क्षणी तब उसे उसने पुक तत्व-रूप माना | 

मलुष्य-जाति के विधार और अनुभव में जेसे-जेसे फके पढ़ता गया, 
ब्रौसे-चौसे हैश्वर के रूप और सत्ता में भी अन्तर होता गया। आगे 
बढ़णा, ऊँचा डठना ओर सुख पाना; ये सीन इच्छाय मलुष्य-मात्र में 
सामास्य रूप से दिखाई पहती हैं | उसे एक ऐसे झरादर्श की आवश्यकता 
प्रतीत हुईं, जो इन हृच्छाञ्ों की पूर्ति मे सहायक हो। उसने तमाम 
शक्तियों, अच्छाइयों और पवित्रताओं का एक समुच्चय बनाया भौर 
शसको अपना ईश्वर, आराध्यदेव, भन्तिम लक्ष्य सान किया 

यह स्पष्ट है कि मनृष्य अपूर्ण अघकचरा पैदा हुआ है। बह पूर्णांता 
की झोर जाना चाहता है। वह गुण और दोष से युक्त है। दोषों को 
दूर करके वह गुणमय बन जाना चाहता दे । जब गणसमय बन जाता 

है झौर इस स्थिति में स्थिर रद्दता है, सब वह अपने भन्दर निग॒ गस्व 
का अनुभव करने लगता है। चह्द जगत के वास्तविक सल्य और तथ्य 
की पा लेता है। इसीलिए कहते हैं कि सत्य ही परमेश्वर है । सत्य या 
ईश्वर एक आदुर्श है । दूसरे शब्दों मे तमाम अच्छाहयों ओर सच्चाहयों 
का समूह ईश्वर है। या यों कदें कि ईश्वर वद्द वस्तु है जिसमें संघार 

की तमाम अच्छाइयों, अच्छी शक्तियों और श्रच्छे गणों का समावेश है । 
ईश्वर वद्द आदर्श है, जहां से तमाम अच्छी और सच्ची बातों का श्ारंभ 

ओर अंत होता है। वहां से अच्छी और सच्ची बातें एव' अच्छाइयों 
और सच्चाहयों का उद्गम भौर स्फुरण होता है। जो आदर्श मनुष्य को 
बराइयों से हटाकर अच्छाइयों की तरफ, असत्य की ओर से हटाकर 

सत्म की झोर खींचता है, वह ईश्वर है। आदर्श एक चुम्बक होता है । 
मनुष्य को अपनी उन्नति के क्षिए आदर्श बनाना पढ़ता है। कई ऐति- 
हालिक था पौराशिक पुरुष आज भी मिल्न-मिन्न वातों और गुणों में 
हमारे लिए आदर्श हैं । आदर्श बद्द वस्त है जिसके अमलार मनुष्य अपने 
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को बनाता चाहता दै। सझुच्य अपनी रुचि के ही अनलार अपनेको बनाने 
की कोशिश करता है । रुचि सबकी भिन्न-भिन्न होती है इसीलिए आदर्श 
भी सबके भिन्ष-भिन्न होते हे । परन्तु कोई मनष्य इस बात से इन्कार 

नहीं कर सकता कि उसे श्रच्छा बनने को, सच्चा बनने की चाह नहीं 
दे । सबकी इसमें रुचि पाई जाती है। इसलिए अच्छाई और सच्चाई 
का आदर्श, इंश्वर, सबके रुचि की वस्तु हुआ। रास, कृष्ण, बुद्ध, ईसा, 

ये ईश्वर की किसी-प-किसी अच्छाई भोर सच्चाई के प्रतिनिधि हैं। इस- 
ज्षिए लोग इनमें आंशिक ईश्वरत्व का अनुभव करते द्दे। 

मनुष्य ने अ्रपनी आवश्यकताशों के अनुसार तीन बड़े गयणों और 
शक्तियों का भारोप ईश्वर मे किया (3) सव शक्तिमत्ता, (२) मंगल- 
मसता और (३) पतित-पावण्ता । मनष्य शक्ति का उपासक है। वह 
चाहता है कि समास शक्तियों का सम्मेज्ञन उसमें हो । कर्सम्य-पथ में 

चलने के लिए उसके पास झतुल्ल बल झोर साहस हो । इसलिए उसने 
ईश्वर को सव शक्तिमान् माना और उससे बल पाने की चेष्टा करने 
क्षगा। मनृष्य चाहता है कि वह दुःखो, कष्टों, यातनाञ्रों, विष्नों और 
संकरटों से मुक्त रहे अथवा इनसे घबरा न जाय | असण॒थ डसने ईश्वर 
को समेगलमय माना और सदा मंगल चाहने लगा । इसी प्रकार जथ वजह 

दुष्कम॑कर बैठता है तब उससे मुक्त होने या ऊँचा डठने के किए 
किसी भावना का सहारा चाइता है। इसीने इश्वर की पतित-पायनता 
को जन्म दिया। इसके हारा वह यह स्फ़सि पाता हैँ कि ईश्वर गिरे 

हुओं को उठाता है, ठुखियों को अपनाता है, सताये हुओं को डबारता 
है । इससे उसे अपने डद्धार का आश्वासन मिलता है । क्रपनी कमजो- 
रियों को दूर करने में उच्साह मिलता है । 

किन्तु इसपर यह कद्दा जा सकता दै कि मनुष्य के क्षिए इतने 
परावक्म्बन की क्या आवश्यकता है  मलुष्य स्थयं अपनी बुद्धि से 
अच्छे ओर बुरे का निर्णय करके अच्छाई को क्यों न अहण करता रहे ९ 

तस्वतः यह बात ठीक भी समसझी जाय तो कुछ गिने-चुने छोगों का 

काम तो बिना किसी झालस्वन के चल जाय; किन्तु सबंसाधारण तो 
अझ्ष या अल्पक्त होते हें । साधारण खोकिक था ब्यावहारिक कार्यो के 
क्षिए भी उन्हें दूसरों का सहारा लेना पढ़ता है लव अपने जीवन को 
बनाने या सुधारने के जैसे कठिन ओर श्रमखाध्य कास के क्षिपु क्यों न 
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उन्हें एक भ्रच्छे आदर्श के आकर्षण झोर पथ-प्रदर्शन की आवश्यकता 
रखनी चाहिए ? 

रूलि और भावना के अनुसार आदर्श में भिन्नता हो सकती है और 
इसीलिए हम ईश्वर के भिन्न-भिन्न रूपों को देखते हैं। ईश्वर को 
मानना बुरा नहीं है, बुरा है उसकी श्रसलियत को, अपने लच्य को 
भूल जाना । ईश्वर हमारे कल्याण, उत्कर्ष, विकास, सुधार या पूर्शात्य के 
लिए वना है, न कि अपनी ऊपरी पूजा-श्र्चा में ही लोगों का सारा समय 
और बहुतेरी शक्ति का भ्रपत्यय कराने के लिए । देश्वर का ध्यान, पूजा 

उपासना हमारे कल्याण के साधन है, खुद साध्य नहीं है। साध्य है-- 
ईश्वरत्व को प्राप्त करना, सत्य या पुर्णत्व को पहुँचना। इसे इमें कदापि 
न भुलाना चाहिए । है 

क्या कोई मनुष्य इस बात से इन्कार करेगा कि यह व्यक्ति और 

समाज का हित, विकास, था पूर्णता चाद्ता है ? यदि यह प्रत्येक मनुष्य 

को अभीष्ट है, तो फिर पूर्णाता के आदर्श या प्रतिनिधि को अनावश्यक 
अथवा छुरा कैसे कहा जा सकता है ? मनष्य के स्वार्थ या अज्ान ने 
यदि उस आदर्श में मलिनता उत्पन्न कर दी है, उसे बिगाड़ दिया है, 
तो बुद्धिमान भर समाज-हितेच्छु का काम है कि असली श्रादर्श उसके 
सामने रक्खे, उसकी असल्षियत उसे बताता रहे | यह न होना चाहिए 

कि मबर्दी को मारने गये तो नाक भी काट डाली । 

आशा है, हमारे शंकाशील और विज्ञानवादी पाठक ईव्वर के इस 
रूप पर, इसकी उपयोगिता और ध्यावहारिकता पर विचार करने की 
कृपा करेंगे । असलियत को खोजने की 'ुन में उन्हे श्रसलियत को ही न 
खो येठना चाहिए | मनष्य सूच्म अर्थ में पूर्ण स्वावज्षम्बी कदापि नहीं 
हो सकता । वह परस्पराश्रयी है; क्योकि वह समाजशील है (जब एक 

ब्यक्ति का काम दूसरे व्यक्ति के सहारे के बिना नहीं चलता और हम 
परस्पर सहयोग को रा नहीं समसझते दे सब किसी आदर्श का प्रहार 
क्यों झ्वाण्खझुंरीय प्रमझा आभा चाहिए ! 

४ ; विवाह 
एक सछ ऐसा चखला हुआ देख पदता है कि स्व्री-पुरुषों के वम्धन 

में बंधने की आधरयकत! ही नहीं | यह इच्छा-तृष्ति का विषय है--- 
जैसे मौका पड़ जाय, इच्छा छ॒प्ल कर क्वी जाथ | कुछ जोर पेसता भौ 
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मानते है कि यह पुक प्रकार का पतन है। आदर्श अवस्था तो स्त्री 

पुरुषों का एक माश्र ब्रद्मचर्य-मय जीवन ही है । ऐसी द्वालत में यह 

श्रावशयक है कि विवाह के रहस्य को हम ग्रच्छी तरह समझ लें। 

विवाह के मूल पर जब से विचार करता हू, तो मुझे ऐसा मालूम 
होता दे कि आरम्भ से विवाह शारीरिक सुख अथवा इन्द्रियाराधन के 

लिए शुरू हुआ । यह तो सबको सानना ही दोगा कि स्त्री ओर पुरुष 
में एक अवस्था के बाद पक कोमल बिकार डस्पन््न होने लगता है, जो 

दोनों को एक दूसरे की ओर स्वीचता है | एक अवस्था के बाढ़ यह 

विकार लुप्त हो जाता है । मेरा खयाल है कि आदिम काल में स्त्री- 
पुरुष इस विकार को सुज्नि स््वर्तत्न रूप से कर लिया करते थे--वियाह- 

बन्धन मे पढ़े बिना ही वे परस्पर अ्रपनी भूख शुका लिया करते थे। 

पर जब कौटुम्बिक और सामाजिक जीवन श्रारम्भ हुआ, तब मनुष्य को 

ऐसे सम्बन्धो का भी नियम बना देना पड़ा, श्रथवा यों कट्टिए कि; जब 

डसने इन उच्छ खलताओं के दुष्परिणामो को देखा, तब उसकी पुक 
सीमा बांधना उचित समझा और वहीं से कोठुम्बिक जीवन की शुरूआत 
हुईं । एक स्त्री का अनेक पुरुषों से और पुक पुरुष का अनेक स्त्रियों से 
सम्पर्क होते रहने से गुप्त रोग फेलने लगे होंगे। सनन््तान-पालन और 
संतति-स्नेह का प्रश्न उठा होगा । विरासत की समस्या खड़ी हुईं होगी। 
तब उन्हे विवाह-ध्यवस्था करना ल्लाजिमी द्वो गया | विधाह का उद्दे हय 

है, एक स्त्री का एक पुरुष के साथ सम्बन्ध रखना। इसके विपरीत 

अवस्था का नाम हुआ व्यभिचार । उन्हें ऐसे उपनियम भी बनाने पढ़े, 

जिनसे कारणवश एक पुरुष का एकाथिक स्त्री से अथवा एक स्त्री का 

एकाधिक पुरुष से संबंध करना जायज समझ गया। विवाह-संस्कार 

होने के पहले स्प्री-पुरुष का परस्पर शारीरिक संबंध हो जाना व्यभिचार 

कट्दज्लाया । इसी श्रकार विवाहित स्तव्रो-पुरुष का दूसरे स्प्री-पुरुष से ऐसा 

संबंध रखना भी व्यभिचार हुआ | 
फिर जब मनुष्य ने देखा कि यह सीमा बांध देने पर भी लोग विषय- 

भोग में सस्त रहने लगे, तब उसने यह तजबोीज की कि विधाह इंवरिय- 

तृप्ति के लिए नहीं, संत्रति उत्पन्न करने के लिए है। स्त्री-एरुष तभी 
सम्भोग करें, जब उन्हे संतति की इच्छा दो। फिर जैसे-जैसे मनुष्य जाति 
का अनुभव बढ़ता गया, विचार-इष्टि विशाल होती गई, तैसे-तैसे उसके 
जीवन का श्ादर्श भी ऊंचा उठता गया । अब मनुष्य की विचार-शीक्षता 
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इस अजस्था को पहुँची हे कि विवाह न शारीरिक सुख के लिए है, न 
संत्ति उत्पन्न करने के लिए है; वह तो भ्रा्मोन््नति के लिए है | सुख 
त्प्लि शोर संततति उसका परिणाम भले ही हो, वह उहदव्य नहीं । इस 

उद्ंश्य से जो गिर गया वह शारीरिक सुख, इंद्रिय-तृप्ति और संतति 

पाकर रह गया---आगे न बढ़ सका । अरब तो श्र पठ विवाह वह कहलाता 

है, जो दोनों को अपने जीवन-कार्य को पूरा करने से सहायक हो; योग्य 
वर-वधू वे कहलाते हैं, जो विकार के अधीन होकर नहीं, बल्कि समान 
उद्देश्य और समान गुणों से प्रेरित होकर विवाद्द करते हैं। ऐसे विवाहो 
के रास्ते में जाति, घर, मत, धन, ये बाधक नहीं हो सकते । 

जाति, धर्म, मत आदि का विचार विवाह के सम्बन्ध से करना कोई 

अआत्मिक आवश्यकता नहीं है । यह तो कौटुस्बिक था सामाजिक सुविधा 

का प्रबल है जो कि आत्मिक आवध्यकता के मुकाबले में बहुत गीणा वस्तु 
है | जो विवाह इन्द्रिय-तुप्ति और कौटुम्बिक सुविधाओं के लिए किये 
जाते है, वे कनिष्ठ है, और उनके विषय में इन सब बातों का लिहाज 
रखना अनिवार्स ष्वो जाता है । 

फिर भी ध्यमिचार से, विवाह-संस्कार से पहले स्त्री-पुरुषों के ऐसे 
सम्भन्ध हो जाने श्रथवा विवाद्योपरांत ऐसे अनुचित सम्बन्ध करने से तो 

यहद्द कनिष्ठ प्रकार का विवाद श्रेष्ठ ही है। व्यभिचार की स्खतंत्रता 
सामानिक ओर नेतिक अपराध इसलिए है कि अब मनुष्य-जाति उन्नति 
की जिस सीढ़ी पर पहुँच थकी है उससे वह उसे पीछे हृटाती है--आज- 
तक के उसके अम, अनुभव ओर कमाई पर पानी फेरती है । मनष्य-जाति 
अपनी हस अपार द्वानि को कदापि सहन नहीं कर सकती । श्रपमी इसी 

संस्कृति की रक्षा के निमित्त मनष्य के विवाह को यहां तक नियमित 

करना पढ़ा कि स््वपत्नी से भी नियम-विपरीत सम्भोग करने को ब्यभि- 

चार ठहरा विया। अब तो विचारकों की यह धारणा होने लगी है 
कि आश्मिक उद्द शों की पूर्ति के लिए जो विवाह किये जाते दें. उनमें 
सत्री-परुष भदि संयम म् रख सके तो वह भी एक प्रकार का ब्यभि- 

चार ही है । 
५ : विवाह-संस्कार 

बिबराह-संस्कार हम हिन्दुओं का बहुत प्राक्चीन संस्कार है; सोलह 
संस्कारों में एक है। गृहस्थाक्षम का फाटक है। जो कन्या या युजक 
ग्रुहस्थाभ्रम में प्रवेश करना चाहता है, उसके लिए विवाह-संस्कार आज 
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श्यक है । जो कन्या या युवक ब्रह्म चर्य-पृंक घारा जीवन ब्यतीत करना 
चाहते हैं उनके लिए यद्द श्रावश्यक नहीं है। विषाद् के सुख्य डइईश 
मेरी समझ के अजुसार तीन हैं--- 

१ ऊुदरती इच्छा की पूर्ति । 

२ थर्म का पालन । 

३. सम्राज का कक््याण । 
अब हम क्रम से इनपर विचार करें--- 

कुदरती इच्छा की पूर्ति 
एक अवस्था से लेकर एक अवस्था तक स्थ्रो ओर पुरुष दोनों के 

मन में विवाद करने की द्छा पैदा होती है श्रोर रहती है | उस अवस्था 

में कुदरत चाहती है कि स्त्री-पुरुष एक साथ रहकर जीवन व्यतीत करे । 

समाज-शास्त्रियों ने यह अवस्था लड़की के लिण. १९-२० से लेकर ४०- 

४४९ तक और लड़के के लिए २४-३० से ज्ेकर २०-५५ तक बताई है । 

हमारे प्राचीन आचायों ने सी २५ वर्ष ठक बहाचर्य का पालन करने के 

बाद ही गृहस्थ-जीवन ब्यतीत करने का नियम बताया है। कन्या की 

अवस्था जब २० के आस-पास ओर बद्यचारी की २१ के श्यास-पास हो 

तब उनके माता-पिता को उचित दै कि उनकी इच्छा को जानकर, सम- 

गुण-शील बर-वधू को देखकर विवाह-संस्कार कर दे ।' यदि वे अक्षय 

पूर्वक ही रहना चाहे तो उन्हे रहने दे, जबरदस्ती विवाह-पाश में न 

बांधे । जिसकी इच्छा हो वह विवाह कर ले, जिसकी इच्छा हो वह 

ब्रह्मचारी बनकर रहे--यह नियम सबसे अच्छा है। इस नियम का 

पालन करने से ही कुद्रत की इच्छा की पूर्ति हो सकती है; विवाद्द का 

पहला उद्द श पूर्ण हो सकता है । 
धर्म का पालन 

धर्म का श्र्थ है लोकिक और पारक्षोकिक उन्नति का सांधम । दूसरे 

शब्दों में कहें तो शारीरिक, मानसिक ओर आत्मिक उम्धति का साधन । 

था यों कहे कि धर्म वह मार्ग है जिसके द्वारा मनुष्य खुद सुख प्राप्त 

करता हुआ औरों को सुखी बनाता है। तीनों भर्थों की भाषा यद्ञपि 
जुदी-झुदी हैं तथापि मूल भाव एक ही है--स्वार्थ और परमार्थ दोनों 

की साधना । स्वार्थ ब्यक्तिगत होता है और परमार्थ समाज-गत । मनुष्य 

जब ऋपने अकेले का विचार करता दे तब वह स्वार्थी होता है । जब वह 

६ देखिये परिशिष्ट न०७ “नवदम्पती के लिए!। 



१४८ स्वतत्रता की ओर 

ओरों का भी विचार करता है तथ परसार्थी द्ोता है। वैवाहिक-जीघषण 
स्वार्थ और परमार्थ दोनों के लिए है | हम लोगों में यह प्राचीन धारणा 
भी चली आती है कि गृहस्थ/क्षम से सनुष्य ्रपंच ओर परमाथथ दोनों 
को साथ सकता है। अर्धात विवाह तभी सफल माना जा सकता है जब 

कि विवाहित दम्पती के द्वारा इस घर्स का पालन होता हो । डनके 

द्वारा खुद अपने को, क॒ंठुस्ब को और सारे समाज को लाभ और सुख 
पहुँचता दो । इसलिए हिन्दुओं में विवाह-ब्रंधन धर्म-बंधन माना जाता 

है। हिन्दू वर-वधू विवाह-संस्कार के द्वारा केवल अपने शरीर को ही 
एक-दूसरे के अ्र्पंण नहीं करते हैं बल्कि अपने मन और आत्मा को भी 
एक कर देते हैं । यही कारण “है कि हमारे यहां दो मे से एक का त्रियोग 

हो जाने पर भी दोनो का सम्बन्ध नहीं हूटता | सनन््तत्ति विवाह का हेतु 

मही, फल है । हेतु है धर्म-पालन। ग्रृहस्थ का धर्म क्या है ? स्वयं सुग्दी 

रद्दना भर दूसरों को सुखी बनाना | ग्रृहस्थ स्वयं सुग्बी किस तरह रह 

सकता है ? 
(१) अपने शरीर को नीरोंग रखकर । श्रर्थात् ग्रहस्थाश्रम में भी 

ब्रह्मचये की ओर विशेष ध्यान देते हुए, स्वच्छता ओर आरोग्य के नियमों 
का पालन करते हुए । ५ 

(२) अपने सन की शान्त और प्रसक्ष रखते हुए, उच्च, उदार 
स्नेहपूर्ण ओर सुसंस्क्ृत बनाते हुए । 

(३) आत्मा को उन्नत बनाते हुए । अर्थात् सबको आत्मस्वरूप 
देखते हुए; सस्यनिष्ठा, निर्भयता, नम्नता, दया आदि सदगुणों का परिचय 
देते हुए । यदि एक ही शब्द में कहें तो शरीर, मन ओर 'आस्सा तीनों 
को एक सूत्र में बाँधते हुए। अर्थात् जो हमारी आत्मा को कल्याण- 
कारक प्रतीत हो वही हमारे मन को प्रिय हो ओर उसीके साधने में शरीर 
कृतकार्य हो । जैसे यदि किसी दुःखी या रोगी को देखकर हमारी आव्मा 
में यह प्रेरणा हुईं कि चलो इसकी कुछ सेवा करें, किसी तरद्द इसके दुख 
दूर करने का प्रयस्न करें, तो तुरन्त हमारा मन इस बिचार से प्रसन्न 

होना चाहिए । और हमारे शरीर को उसके लिए दौड़ जाना चाहिए । 
बल्कि में तो यद्द भी कहूँगा कि हमारी आत्मा का यह धमं दी होना 
चाहिए कि रोगी या दुःखी को देखकर उसकी सेवा करने की प्रेरणा हुए 

बिना न रहे । जिस प्रकार पानी की धारा जबंतक अपने रास्ते के गडदे 
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को भर मही देती तबतक श्यागे नहीं बढ़ता, उसी तरह हमारा यह 

स्वभाव-धर्म हो जाना चाहिए कि जबतक समाज़ के दु:खो-ददी को सेवा 

हमसे न दो हमारा कदम आरे न बढ़ सके | यही घर्म-पालन की जरस- 

सीम। हैं, यही गृहस्थाश्रम का धर्म है। ईमानदारी से धमंप्वंक स्वोपा- 

जिंत घन, नियम पूर्वक प्राप्त सुपन््तति, सदुगुणों से आकर्षित इृष्ट-मिन्र 
ये भी सुख को बढ़ा सकते है। पर सुख के साधन नहीं हैं---य्रे तो सुग्ब 

की शोभा है, सोने से सुगन््च है । 

समाज का कल्यारप 

अब यह सवाल रहा कि दूसरे को सुर्बी किस तरह बना सकते है ? 
तूखरों भाषा से, समाज का कल्याण किस तरह कर सकते है ? मनुष्ष 
जद्यतक अऊला है, विवाह नहीं किया हैं, तबलक वह अपनेको अकेला 
समझ सकता है । व्यक्तिगत कर्तव्या का ही विचार कर सकता है। पर 
एक से दो होते ही, वुससर का खाथ करते ही, विवाह होते हं।, वह 

समसाजी हो जाता है । कुटुम्च समाज का एक छोटा रूप है । या यो क८ 

कि समाज कटठुम्बर का एक बड़ा रूप 6। वित्राह् होते ही अपने हिल क॑ 

खयाल के साथ-साथ ओर कदस्बियों के हित का खयाल ही महा, जिरसे- 
दारी भी हसे सहलस करनी चाहिए । तो सत्राल य्रह है. कि विवाहिस 

दुम्पती क॒दुस्थ् या समाज को सेवा या कल्याण किस तरह कर ? हस्तका 

नरक और सीधा उत्तर ग्रद्दी हैं कि कुइुम्ध या समाज मे जा खामिया 

हों, जो तकलाफे हों, उनको दूर करके । जेसे अगर कोई चुरी रीति या 
चाल पड़ गई दो तो उसर दृदाना, खुद उसका पालन न करना श्लोर ओऔरो 

को भी समक्राना । श्रमर कोई विधवा या विद्यार्थी मा अनाथ भोजन- 

पाम की या और किसी तरह की तकलीफ पा रहे ही तो उसे वूर करना, 
उनके साथ हमदर्दी बताना, उन्हें तसल्ली देना, उनके घर जाना, या 

उन्हें अपने घर लाना । कोई चुरा काम क्र रहा दी तो उस समक्काना, 

बरे काम से हटाने का यरन फरना, पदने-पढ़ाने ओर शाल भढ़ाने के साधन 

न हों तो उनका प्रचार करना । सफाई ओर तन्वुरुस्ती की जरूरत और 

फायदे समभ्राना । हत्यादि-हत्यादि । 
पर विवाह-संस्कार का जतंसान रूप दसांर यहां इससे भिन्न है । 

केघज यही नहीं कि हममें से बहुतेरे विवाह के उड श्योंकों नहीं जामले बत्कि 
संस्कार की विधि भी बहुत बिगढ़ गई दे | विवाइ-संस्कार मुफ्यतः पुक 
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घर्म-विधि है। पर आजकल उसका धार्मिक रूप एक कवायद मात्र रह 

गई है झोर सामाजिक रूप या लोकाचार इतना बेडौल हो गया है कि 
जिसकी हद नहीं । जिवाह के बाद वर-वधू सामाजिक जीवन में प्रवेश 
करते हैं। इसलिए घधर्म-संस्कार के साथ बहुतेरी सामाजिक रीतियाँ-- 
लोका-चार--जोड़कर हमने उसे एक जढुसा बना दिया है। धार्मिक 
दृष्टि से विवाह-संस्कार में केवल दो ही विधियां है। पाणिप्रहण ओर 
सप्तपदी । पाणिप्रहण के द्वारा दम्पतोी के सम्बन्ध की शुरूआत होती है 
ओर सप्तपदी के द्वारा वह प्रेम-बन्धन दृढ़ किया जाता है। इसके अति- 
रिक्त जितनी विधियां है वे सब अनावश्यक या कम आवश्यक हैं। बड़े- 
बड़े भोज, भारी लेन-देन, बहुतेरा दहेज , बागवाडी,मायरा, आतिशबवाजी, 

नाथ आदि सामाजिक विधियाँ केवल लोकाचार है | सामाजिक विधियां 

समाज की आवश्यकता के श्रनुसार समाज के धुरीण लोग डालते हैं । 

समाज की अवस्था निरन्तर बदलती रहती है । वह हमेशा सारासार का 

विचार करता रहता है ओर अच्छी बातों का अहण तथा बुरी बातों का 
त्याग करता है। और इसीसे उसका कार्य-क्रम बदलता रहता है । घह 
समाज के द्वित की बात समाज में दाखिल करता है और अहित की बात 

को निकाल डालता है या उसका विरोध करता है । समाज के चाल- 
ढाल्ष में यह झम्तर, यद्ट परिवर्तन हम बराबर देखते हैं | इसीके बल पर 

समाज जीवित रहता है श्रौर आगे बढ़ता है । यही समाज के जीवन का 
लक्षण है। चंदेरी की पगड़ियां गईं,टोपियां हाई । इटालियन और फैल्ट 
टोपियां जा रहीं हैं, और खादी-टोपी आा रही हैं | अंगरखा चल्ना गया, 
कोट ञआा गया । जूतियां गईं, बूट आये और अथ चप्पल आ रहे हैं । 

आह्यग्यों की बत्रिकाल-संध्या गईं, एककास्त संध्या भी बहुत जगह न रही। 

अब भी आह्यण इईश्वरोपासमा करते हैं, पर बाहरी स्वरूप बदलता जा 
रहा है । सोला गया, धोतियां रह गई' । छुआकछुत का विचार कम होता 

जा रहा है । आक्यणों के पट्कर्म गये, मिक्षावत्ति आई। अब सेवा-घृत्ति 
ने उसका स्थान ले लिया । हम जरा हों गौर करेंगे तो मालूम होगा कि 
हमारा जीवन क्षण-क्षण में बदल रहा है। हमारे समाज की भीतरी और 
बाहरी अनेक यातों में रूयान््तर हो रहा दै। विवेकप्वंक जो रूपास्तर 
किया जाता है उससे समाज को ज्ञाभ होता है, समाज की उम्नति होती 
है । आंखें मूं दकर जो अनुकरथा कियाजाता है उससे समाज की अधो- 
गति होती है। अ्रतएुथ सामाजिक रीति-तीति में देश-काल-पात्र को 
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देखकर विवेक-पूर्थक परिवर्तन करना समाज के घुरोणों का करंब्य है । 
यह पाप नहीं, पुण्य कार्य है। जिन चालों से धर्म-संस्कार का कोई 

सम्बन्ध नहीं, जिनमें अकारण घन-व्यय होता है, सो भी ऐसे जमाने में 

जब कि आमदनी के साधन दिन-दिन कम होते जा रहे हैं, जिनसे समाज 
में दुराचार की वद्धि होती है, उनका मिटाना समाज के घुरीणों और 
द्वित-चिन्तकों का परम कर्तव्य है। पिछले जमाने में, जब कि आमदनी 

काफी थी और हस कारण लोगों को उन रिवाजों में झाज की तरह 
बुराई नहीं दिखाई देती थी, उनके कारण विवाद्द की शोभा बढ़ती थी । 

आज तो शोभा” के बजाय वे भार-भूस और बरबादी-रूप मालूम दोते 
हैं। में श्रीमन््तो की बात नहीं करता, सुर जेसे गरीथों की बात करता 
हूँ । श्रीमन््त तो हमारे समाज में बहुत थोड़े हैं, गरीबों की ही संख्या 
ज्यादा है। श्रीमन््तों को उचित हैं कि वे गरीबों का ख्यात्त रक्सें । 
गरीबों को उचित द कि वे श्रीमन््तों का अनकरण न करें | घन को बात 
छोड़ दे तो भी गालियां, गाना, नाथ, परदा, बहुतेरे गहने देना भादि 

विवाह-विधि के साथ जुडी हुईं रूढ़ियां तथा बाल-विवाष्ट, बहु-विवाह 
बद्ध-विवाह भ्रादि भयंकर कुरीतियां तो श्रीमन््तों के यहाँ क्षी न होगी 
चाहिएँ । क्या धनी, क्या निर्धन, सबको इनसे हानि पहुँचती है। अपने 
जीने-जी शादी देख लेने के मोह से छोटे बालक-बालखिकाओं की शादी 

कर लेना, शक्ति से बाहर कर्ज करके हेसियत से ज्यादा खत कर डालजा 

कन्या-तिक्रय करमना--हन क्रमशः, अधार्मिक, अभचित और जगलखी 
करीतियों को मिटाना धनी-गरीब, सबके लिए उचित है । बिना कब़के- 
छाड़फो की सलाह लिये अपनी मरजी से शादी कर देना भी बुरी प्रथा 

है । इससे कितने ही दम्पतियों को संसार-यात्रा यम-य्रातना के समान 

हो जाती है । हमे मोह और मनोबवेग को रोककर बढि, विचार और 
विनेक से काम लेने की परम आवश्यकता है। हममें से सेकड़ा ७४ तो 
जरूर मेरी तरह इन यातों में सुधार चाहते होंगे; पर उनमें से कितने 

ही व॒द्ध गुरुजनों के संकोच से सुधार नहीं कर पाते | डनकी हृण्छा तो 

है, पर वे लाचार रहते हें । 
वद्ध जनों के लिए पुरानी बातों पर, फिर ये आज चाहे हानिकारक 

भी हो गई हों, सिपके रहना स्वाभाविक है। क्योंकि वे ध्ाजस्म उन्हों 
को श्च्छा समझते आये हैं । और जिसे थे अच्छा समभते हैं उसपर वे 
द्ढ हैं और रहना चाहते हैं , यह उनका शुशा हमे ग्रहणा करना चाहिएु । 
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हमें भी उचित है कि जिन बातों को हम टीक समझते हैं उनपर दुढ़ 
रहें । बुजुर्गों की सेवा करना, नम्नतापूर्बक उनसे व्यवहार करना हमारा 

धघमम हैं । उसी प्रकार हमे जो बात ठीक जच, जो हमे अपना कत्त ब्य 
दिखाई दे, उसका पालन करना, उसपर दुढ़ रहता भी हमारा धर्म है। 
यदि हम ऐसा न करेगे तो अपने बुजुर्गों के योग्य अपनेको न साश्ित 

करे रो । हमारा कत्त ब्य हैँ कि जो बात हसे उचित और लाभदायक 

मालूम द्वोती है स्वयं उसके अमनसार अपना अ्राचरण रखकर उलकी 

डपफ्योगिता उन्हें साबित कर दें। या हो उन्हें समझ्ता-बसाकर या अपमे 

प्रध्यक्ष आचरण के द्वारा ही हम उन्हें उनकी उपयोगिता का कायल कर 

सकते हैं । यदि हम दो मे से एक भी म करें तो इसमें उत्तका क्या 
कोष ? बे तो स्वय॑ अपने उदाहरण के छ्वारा यह पाठ चढ़ा गहें है कि 

जिसको तुम अच्छा समझते हो बह ऋरो, उसपर देढ़ रहो, जैसा कि हस 
रहते ६ | हम विश्वास रखना चाहिए कि हमार बढ़-ब॒द इतस विच्ा- 

(वान झौर बितर की जरूर है कि थे मौके को देखकर सम्हत्त जाय गे 
और खुद झारो रहकर उन दोषों को वूर कर देंगे। 

६ : 'पत्नीज्रत'-धर्म 
यदि विधाह-सम्बन्ध समाज के विकास के लिए आ्रावश्यक हैं तो बल॑- 

मान समय में; जब कि पति बहुत स्वेच्छाचारी दो गया है, यह शाव- 
श्यक है कि परमी के पति उसके कर्तव्य का स्मरण उसे विलाया जाय 

क्रौर इस धर्स के भंग का उससे प्रायश्चित्त कराया जाय । 
झाशा है, 'परनीध्रत” धर्म के नामसे हमारी बहन खुश होंगी । खाल 

कर ने बहने, जिभकी यह शिकायत हैं कि प्राचीन काल के पुरुषों न 

स्त्रियों फो हर तरह दवा रक््खा | ओर जे पुरुष, सम्भव हैं, लेस्लक को 
कोसे, जिरहे स्त्रिया को प्रपनी दासी समझने की आदत पद्ी हुई है। 
थह बात, कि फिसने किसको दशा रक््खा है, एक और रख दें, तो भी 

सह लिश्रिंवाद सिद्ध और स्पष्ट है कि श्ाज स्त्री और पुरुष के सम्बन्ध 
पर और उनके मोजूदा पारम्परिक ब्यवह्दार पर नग्रे सिरे से विचार करने 
की श्रावश्यकता उपस्थित हो गई है। स्त्री ओर पुरुष दो परस्पर-प्श्क 

शक्तियां दे ओर उनका पृथक-पृथकू तथा संमिलित अल्र पऔ्रौर गुण 
ब्यक्ति ओर समाज के द्वित और सुख में लगना अपेक्तित हैँ । यदि दोनों 
के गुझों और शक्तियों का समान बिकास सन होगा, तो डप्का पूरा और 
टखसित उपयोग नम हो सकेशा | पत्नी का एक पंख भदि कष्या था कम- 
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ओर हो, तो वह अच्छी तरह डड महीं सकता | गाडी का एक पहिया 

यदि छोटा था हटा हो, तो वह चल नहीं सकती । हिन्दू-समाज में झाज 

पुरुष कई बातों में स्त्रियों से ऊँचा उठा हुआ, श्ागे बढ़ा हुआ, स्वतंत्र 

»ौर बलशाली है | धर्म-मन्दिरों में उसीका जय-जश्कार है, साहिस्प- 

कला में उसीका आदर-सरकार है, शिक्षा-दीक्षा में भी घही भ्रगुझा हैं। 

स्त्रियों को न तो पढ़ने की स्वतंत्रता और सुषिधा और म घर से बाहर 

निकलने की। परदा और घघट तो नाग-पाश की तरह उन्हें जकड़े 
हए है | चुल्हा-चौका, धोना-रोना, बाक-यच्चे यह हिन्द स्त्री का सारा 

जीवन है । हस विषमता को दूर किये बिना हिन्दू-समाज का कंत्याण 

नहीं । देश और काल के ज्ञानी पुरुषों को आहिए कि वे स्त्रियों के विकास 

में श्रपना कदम तेजी से आगे बढ़ाये । जहांतक लब्धघ-प्रतिष्ठ, बलवान 

और प्रभावशाली ब्यक्ति क दुर्ग'णों से सम्बन्ध है, हिस्दू-पुरुष हिस्वू 

स्त्री से बढ-चढकर है। और जहां तक अन््तर्जगत के युण और खौंदर्थ 

से सम्बस्ध है, वहां तक स्त्रियां पुरुषों से बहत आगे है। पुरुषों का 

लौकिक जीवन अधिक आकर्षक है, उपयोगी है, व्यक्तिगत जीवन अधिक 

गष-युक्त; नीरस ऋोर कलुषित है ।श्रपने सामाजिक प्रभुर्व से बह समाज 

को चाह जाभ पहुँचा सकता हो, पर ब्यक्तिगत विकास में वह पीछे पढ़ 
गया है । विपक्ष में स्थ्रियों के उछ्च गुणों का उपयोग देश और समाज 

को कम होता है; परन्तु व्यक्तिगत जीवन में वे डनको बहुत ऊँचा डठा 

देते है । अपनी बुदर्धि-चातुरी से पुरुष सामाजिक जगत में क्रितता ही 
ऊँषा उठ जाता हो, व्यक्तितत जीवन उसका भोग-विज्ञास, रोग-शोक, 

भय-चिन्ता में समाप्त हो जाता है । स्थ्रियों की गति समाल भर देश 

के व्यवहार-जगन मे न होने के कारण, उनमें सामाजिकता का श्रभाव 

पाया जांता है। अत्तएव अब पुरुषो के जीवन को अधिक व्यक्तिगत 

झौर पवित्र बनाने की आवश्यकता हैं, और स्त्रियों के जीवन को लामा- 

जिक कामों में अधिक लगाने की | पुरुषों श्रौर स्त्रियों के जीवन में इस 

प्रकार सामंजस्य जबतक न होगा, तबतक गे उन्हें सुख मिक्ष सकता हे 
न समाज को । 

यह तो हआ स्थत्री-पुरुषों के जीवन का सामान्य भवन | झब रहा 

डनके पारस्परिक सम्बन्ध का प्रश्न | मेरी यह भारणा है कि स्त्री, पुरुष 
की अपेक्षा, अधिक तफादार है। पुरुष एक तो सामाजिक प्रभुता के 

कारण और वृसरे अनेक भक्ते-बुरे कोगों ओर वस्तुओं के समपक के कारण 
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अधिक बेवफा हो गया है। स्त्रियां ब्यक्तिगत और ग्रह-जीवन के कारण 
स्वभावत: स्वरक्षणशील झतएव वफादार रह पाई हैं। पर अब हसमारी 

सामाजिक अवस्था में ऐसा उथल-पुथल् हो रहा है कि पुरुषों का जीवन 
अधिक डच्च्च, सात्विक ओर श्रेष्ठ एवं वफादार बने बिना समाज का 

धांव आगे न बढ़ सकेगा । अबतक पुरुषों ने स्त्रियों के कत्तंव्यों पर बहत 

जोर दिया है। उनकी वफादारी; पातिववत हमारे यहां पविश्वता की पर- 

काष्ठा मानी गई हैं । अब ऐसा समय झा गया हैं कि पुरुष अपने कत्त व्या 

फी ओर ज्यादा ध्यान दें । ब्यभिचारी, दुराचारी, आक्रामक, अत्याचारी 

पुरुष के मुंह मे अब पतिध्त-धर्म की बात शोभा नहीं देती | हमारी 

माताओं और बहनों ने "इस अग्नि-परीक्षा में तप कर अपनेको शुद्ध 
सुधर्ण सिद्ध कर दिया हैं | अब पुरुष की बारी है । भ्रब उसकी परीक्षा 
का युग आ रहा है। भअब उसे अपने लिए परनीध्रत-धर्म की रचना 

करनी चाहिए । अब स्म्टृतियों में, कथा-वार्ताओं में, पत्नी्रत-घर्म की 

विधि और उपदेश होना चाहिए । पत्नीध्रत-घर्म के मानी हैं पथ्नी के 
प्रति बफादारी । स्त्री अबतक जैसे पति को परमेश्वर मानकर एकनिष्ठा 

से डसे अपना आराध्यदेव मानती आई दे उसी प्रकार पत्नी को गद्द- 

देवी मानकर हमे उसका आदर करना चाहिए; उसके विकास में हर 
प्रकार सहायता करनी चाहिए, ओर सप्तपदी के समय जो प्रतिज्ञाएं' 
पुरुष ते उसके साथ की हैं, उनका पालन एकनिष्ठा-पूर्वक होना चाहिए । 

हस प्रकार स्त्री-जीवन को समाजशील बनाये बिना, और पुरुष- 
जीवन को पत्नीत्रत-घधर्म की दीक्षा दिये बिना, हिन्दू-समाज का डद्धार 
कटिल है। दर्ष की बात हे कि एक ओर पुरुष अपनो इस अटिकों 
पमभने लग गया है झौर दूसरी झोर स्त्रियोंने भी भ्रपनी श्रावाज डठाई 
है। इसका फल्न दोनों के लिए भ्च्छा होगा, इसमें सन्देह्द नहीं । 

७ : सन्तति-निग्रह 
'विवेकश्रष्टाना भवति विनिपातः शतमुख-! 

जब मौसम बद॒ज्ञता दे तब कितने ही कोग अक्सर बीमार द्वो जाते 
हैं। जब कैदी एकाएक जे से छूट जाते हैं तो किसने ही मारे खुशी के 
सुध-दुध भूछ जाते हैं। जब बहुत दिशों के सोये हुए मुसाफिर एकाएक 
जग ॒ पढ़ते हें तब अहुतेरे दीवाने से हो जाते हैं । जब रोगी एकाएक 
आर पाने लगता है तब झक्सर बदपरद्ेजी कर बेठता है। बहुत-कुछ 

पह्दी दाज्षत हमारे देश के अति-उरसाही युवकों की हो रही हैं । सदियो। 
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से गुल्लामी की नींद में सोये वे जागति का अभ्रनभव और स्वतंत्रता के प्रति 

बिम्ब का दर्शन करके मानों बाखला गये है | बहत दिनों का प्यासा 
जिस तरह पेट फ़ूलने तक पानी पी लेना चाहता हैं उसो तरह वे स्वतं 
त्रता की कल्पना-सात्र से इतने बौराये जा रदे हें कि नीति, सुरुचि और 
शिष्टता तक की मर्यादा का पालन करना नहीं चाहते । बल्कि यह कहे 

तो भअत्युक्ति म होगी कि वे नियम को ही एक बन्धन मानते हुए दिखाई 

देते हैं । शायद वे निरंकुशता को स्वतंत्रता मान बैठे हैं। क्या साहित्य 
क्या समाज, क्या शाजनीति, तीनों छंत्रों में इस उच्छ खलता के दर्शन 

हो रहे हे । यह विकार का लक्षण है। इससे समाज का लास तो शायद 

ही हो, उलटा व्यतिक्रम का अ्न्देशा रहता है । स्वतंत्रता की धुन में 
मस्त हमारे कई नवयुवक इन दिनों सन््तति के सम्बन्ध में भी उच्छु खत 

बन जाना पसन्द करते हैं | श्रतएवं यही समय है जब चेतावनी देने की 

-“5हरो और सोचो” कहने की जरूरत द्वोती है । 
“'सस्तान-बृद्धि-निम्रह” के सोह में कम्याझरों, स्त्रियों और बच्चों के 

हाथ में पड़ने वाले पन्नों तक में सुरुचि तक का संहार करते हुए 'खब्तति 

निम्नह” का प्रचार हो रहा है। उसपर ध्यान जाने से थे त्रिचार मन में 
उठ रदे हैं। कुछ हिन्दी-पत्रो की गति-विधि पर सूच्षम रूप से ध्यान 
देने से मेरा यह मत होता जाता है कि अश्लीक्षता, अशिष्टता, कुरुचि, 
कुल्सा की उनकी कसोंटी सर्वलाधारण भारतीय समाज की कसीटी से 
भिन्म है छोर उन्होंने बुद्धि-प्र्वंक दी अपनी गद रीति-नीति रक्खी दे। 

नहीं मालूम इसमें वे समाज का क्या कल्याण देखते हें । 
यूरोप मे एक समाज ऐसा है जिसका यह मत है कि ज्ञान के प्रचार 

से, फिर वद्द श्रच्छी आत का हो या बुरी या अमृचित या अश्लीजञ मानी 

जाने वाली बात का हो, कभी द्वासि नहीं होती | वे उससे उल्तटा क्ाभ 

समझते है | वे कहते हें, हम जन-समाज के सामने सब तरह की श्ान- 
सामओ्ी उपस्थित करते हैं, वद्द विवेक-पूर्बषक उसमें से अच्छी और दित- 
कर सामग्री चुन ले और उसे अपना से । इससे उसकी सारासार-वियेक- 
शक्ति जञाप्रत होगी। वह स्वतंत्र ओर स्वावकृम्बी होगा और इस- 
सक्षिपु ये ऋश्जीज ओर गुझा बातों का प्रचार करने के लिए अपनेको 

स्वसंन्न भानते हैं, अपना अधिकार समझते हैं । इसी समाज के मत का 
अनुसरण हमारे देश के कुछ उत्सादही युवक कर रहे दें । वे स्वयं विवेक- 
पूर्वक चुनकर ज्ञान-सामप्री समाज को देना नहीं चाहते, बल्कि चनाव का 
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झोर विवेक के प्रयोग का भार जन-समाज पर रखना चाहते दें। कह 
नहीं सकते कि इस चिक्तवृत्ति के मल में समाज की विवेक-शक्ति को 
जाग्रल और पु॥ करने की भावना मुख्यतः काम रही है या मनमोहक 
बविलास-सथुर सामग्री का उपभोग करने और कराने की युवक-जन सुलभ 

कमजोरी । विचार-स्वातंध्य ओर कार्य-स्वातंत्य ही महीं बल्कि प्रबार- 
स्वातंत्य के उदाराशय के अम में कहीं उनसे स्वेच्छाचार, काम-किप्सा , 

ओर विषय-भोग को त्तो उत्त ज़ना नहीं मिल रही है ? हां, अधिकार 
तो मनप्य “नंगा नाचने! का भी रखना है- पर चह किसी भी सन््य 
समाज में नंगा नाचने! के ल्षिए स्वतंत्र नहीं दे, ओर दूसरे, यदि वह 
नाचने लगे तो समाज को उससे जबाब तलब करने का भी अधिकार 

! प्त है । जन-खमाज प्रायः सरल हृदय होता है । वह भोले-भाले शिशु 
की तरद्द है। वह सहपवास, खंस्कार और शिक्षा-दीक्षा से विवेक प्राप्त 
करता है। वह शिक्षक या साथी यथा मार्गदर्शक निस्सस्देद्द हिताचिन्तक 

नहीं है, जो अपने विचेक को अपनी मेव मे रखकर उसकी बढद्धि को 
निरंकुश छोड देता है। कोई भी अनुभवी शिक्षाशास्त्री और समाज- 

शास्त्री इस रीति का अनुमोदन न करेगा। प्रश्येक शिक्षा-शास्त्री और 
खमाज-शास्त्री ने नि्दोष और पवित्र वायु-मण्ढल में ही मनप्य की डन्च 
मनोबृतियो के अर्थात् मनप्पता के जिकास की कह्यना की दहै। मनुष्य 
निललरगतः स्वतंत्र है, पर निरंकुश नही, प्रकृति का साम्राज्य इतना खुब्य- 

ब्रस्थित दें कि उसमे निरंकुशता के लिए जरा भी जगह नही है । 
प्रकृति के राज्य में पशु-प्ची भी अपने ससाज के अन्दर, निरंकुश 

नहीं है । जहाँ कोई निरंकुश हुआ नहीं कि प्रकृति ने अपना राज्य-दयड 

डठाया नहीं | फिर उस शिक्षक या साथी से समाज को लाभ ही त,या 

जी अपने विवेक का लाभ उसे न पहुँखाता हो | धन्न और कंकर दोनों 
बस्सुयें बालक के सामने लाकर रग्व देने और चुनाव बी साई पसम्दगी 
5 सपर छोड देनेवाले शिक्षक के विवेक की कोई प्रशंसा करेगा १ 

सम्तान-यद्धि को रोकने के लिए ब्रह्मचर्य और कृत्रिम साधन इन दो 

में से रृत्िम-साधनों की सिफारिश करने वाले और घद्धाचर्य को सच - 
साधारण के लिए अ-सुत्तभ कताने घाले शिक्षक या डाक्टर की स्तुति 
किदनी की जाय ? वे तो और एक कदम झांगे बद जाते हैं-चनाव को 

पमंदगी भी जन-माबारण पर शहीं छोछत, टलटा स्पष्टसः अपने प्रिय 
(ओर सेरी इण्टि में ध्वानिकर) लाथन की सिफारिश भी करते हैं और 



सन्तति-निम्नह १३७ 

सर्वसाधारण के लाभाथ उसकी विधि सी बता देते हैं ! 
स्वतन्त्रता और निरंकुशता या उच्छू खलता दो जुदा चीजे हैं। 

स्व॒तस्त्रता का मुज्लाघार है संयम, निरंकशता का मुलाधार है स्वेच्छा- 
चार । संयम के द्वारा मनष्य स्व्य' तो स्वतस्त्र होता ही है पर वह औरों 

को भी स्वसस्त्र रहने देता है । स्व उछाचार का अर्थ है औरों की स्या- 
योखित स्वलन्त्रता का अपहरण । यदि हमें औरों की स्वतमन्श्रता भी 

टतन्ी प्यारी हो जिसनी कि खुद अपनी तो हम संयम का प्यवहार किये 

बिना चारा नहीं । जो खुद तो स्वतन्त्र रहना चाहता है, पर दूसरे की 

रखतम्श्ता की परवा नहीं करता, वह स्वतन्त्रता का प्रेमी नहीं, सब - 

च्छाचार का प्र सी है, स्वार्थान्ध हैं । ब्रह्म चर्य संयस का ककहरा है और 
विवेक संयम का नेता हे । अतएव विवेकह्दीन क्ाम-प्रचार अक्षान-प्रचार 
का दूसरा नाम हैं। गन्दी बातो का प्रचार स्व च्छाचार ही है । स्व च्छा- 

चार समाज का अपराध है । स्वं उछाचार और अ्रसंयम एक ही वस्तु के 

दं। रूप है । मनुष्य संयम करने के लिए चारो ओर से बाध्य है| प्रकृति 
का तो वह धर्म ही है । स्वेच्छाचार या असंय्रस प्रकृति का नहीं, विकृति 

का धर्म है। प्रस्येक मनोवेग को प्रकृति का धर्म मानकर उसे उ च्छुखल 

डोढ देना पागलपन या उन्मत्तता को प्रकृति का धम्म बताना है। पेसा 
ससाज मनुष्यों का समाज न होगा। राक्षमों का समाज द्वोगा, दीवानों 
का समाज होगा। मनुप्य स्वर्य भी संयम के लिए प्रेरित होता है और 
जबतक उसे स्वयं ऐसी प्ररणा नहीं होती, तबतक समाज उससे संयम 

का पाक्षन कराता दे--नीति और सदाचार के नियमों की रचमा करके 
और उनका पाल्षन कराके । इस प्रकार मनुष्य प्रकृति, स्वयं-)्रणां और 
समाज तीनो के द्वारा संथस करने के लिए बाध्य है। मनुप्य की सबसे 

अच्छी परिभाषा यही हो सकती ह---संयम का पुतला | मनुप्य-समाज और 
पशु-लम्ताज में श्रन्तर डालने पाली ग्रदि कोई बात हैं तो यही कि मनष्य 

समाज में नीति-सदाचार, विवेक की सुब्यवस्था है,प शु-सभाज में नहीं । 

यदि हो तो उसका ज्ञान हमें नहीं। नीति-सदाचार मनुष्य के गहरे 

सामाजिक ओर झआास्मिक अनुभव के फल है । उनकी उपेक्षा करना कब- 
कपन है । उनकी हंसी उड़ाना स्वयं अपनेकों गालियां देना है। फिर 
किसी वेशानिक विषय की जैज्ञानिक ढंस पर, उसके जिज्ासुओो के सामने 
विज्ञानशाल्ाओं में चर्चा करना एक बात है, ओर स्त्रलाधारण के सामने 
ज्डके-कलड़कियों के सामने, उनका प्रदर्शन करना, प्रचार करना, विधि- 

+ 
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विधान बताना हद दर्जे का स्वेच्छाचार है। सुब्यवस्थित और शिष्ट 
समाज इसे सहन नहीं कर सकता । अतएवच जबतक समाज को आप 

इस बात का यकीन नहीं करा सकते कि सुरुचि, अ्रश्ज्लीखता, शिष्टता- 

सम्बन्धी आपकी कसौटी ही टीक है तबत्तक आपका यह कृत्य निरंकुश 

ही माना जायगा। समाज के 'मौन”! को 'सम्मति-लक्षण” मानना तो 
भारी गलती है। नहीं, उसकी सज्जनता ओर सहनशीलता! का डसे 
दण्ड देना है ! 

यूरोप की कितनी ही बातें अनकरण-योग्य हे, पर हर नई बात 
नहों । इसें अपने विवेक से पूरा-पूरा काम लेना चांहिए। यूरोप अ्रभी 
बच्चा ह--भारत बूढा है। आज भारत चाहे पराजित हो, गुलाम हो, 
पतिस हो, पर अब भी यूरोप को वह समाज-शास्त्र और धम-शास्त्र की 
शिक्षा दे सकता है। उसके ज्ञान ओर अनुभव की सच्ची कदर तब 

होगी जब यूरोप कुछ प्रौदावस्था में पदाप॑ण करेगा । इसलिए यूरोप 
की किसी भी नई चीज का स्वागत करने के पहले हमें यह देखना चाहिए 

कि हमारे यहां हसके लिए व्या विधि-विधान है | यदि कुछ भी न होगे; 
या यूरोप से अच्छे म होंगे तभी हम देश, काल, पात्र का प्रा विचार 

करके उसको अपनायें । कोई चीज महज इसीलिए अनुकरणीय नहीं हो 
सकती कि वह नई है, या यूरोप की बनी है । गुण-दोष की छान-बीन 
होने के बाद ही श्रनकरण होना चाहिए । ब्रह्मचर्य की महत्ता सिद्ध करने 

की आवश्यकता नहीं । संयम के गण स्पष्ट हे । दिल को कडा करके थोड़ा 
सा अनुभव कर देखिए। हाथ कंगन को आरसी क्या ? हमारा मन 

अपने बस में नहीं रहता इसलिए बह्यचर्य कों कोसना अपनी निबंलता 
की नमाइश दिखाना है। इन्द्रिय-निम्नह्द में कौड़ी का खच नहीं, कृत्रिम 
साधनों को खरीदने के लिए डाक्टरों की दुकानों पर जाकर रुपया बर्थाद 

करने फी जरूरत नहीं। थोड़ा मन को यस में रखने की जरूरत है । 

आश्रय और खेद इस बात पर होता हैं कि क्षोग कृत्रिम साधमों को 
बरह्मर्थ से ज्यादह सरल ओर सुसाध्य बताते दें | यदि हमें सचमुच 
झपभी सम्तति के ही कल्याणया की इच्छा है, जिसका कि दावा कृत्रिम 
साधनों के दामी करते दें, अपनी फास-लिप्सा को तृप्त करने की इच्छा 
शहीं, तो हम भनभव करेंगे कि कृश्रिस साधनों को भ्रपेक्षा ब्रद्माचर्य ही 
स्थाभाविक, सस्ता, स्वास्थ्य-सौन्दर्य-वर्धक और स्थायी साधन है। यह 

है + सानकफर ऊकि ग्रहाचर्य सबबंसाधारण के क्षिए कुछ मुश्किल है, कृत्रिम 
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साधनों की सिफारिश करना ऐसा ही है जैसा कि हमारी सरकार का फौज 
के लिए वेश्याओं की तजबीज करना, या धर से शराब बनाना बरा है 
इसलिए शराब की भट्टी खोल कर यहां पीने भेजना | कृश्रिम साधनों के 

डपयोग की सिफारिश करना लोगो को कायरता की शिक्षा देना है-- ' 
एक ओर ब्रह्मचय के पालन की आवश्यकता न रहने देकर और कूसरी 

ओर सन््तान के पालन-पोषण के भार से मुक्त करके । घिप्रयन्भोग की 
उन्मस्तता तो वे अपने अन्दर कायम रखना चाहते हैं, पर डसकी जिम्मे- 
वारियो से दुम दबाना चाहते हैं । यह हद दर्जे की कायरता दे । या तो 
संयम का पालन करके पुरुषार्थ का परिचय दीजिए या सन््तान का भार 

वहन करके पुरुषार्थी बनिए । ब्रद्मचर्य-पालन के लिए सिर्फ सादा जीवन, 

सत्संगति, शुद्ध विचार की आवश्यकता है । उन्हें यह सब मंजूर नहीं । 

अपने त्णिक शारीरिक सुख के लिए, अपनी कल्पित कमजोरी की 

बदौलत, सारे मानव-वंश के कुछ रदुल्त और सास्विक युणों के विनाश 
का धोज बोना, इस स्वार्थान्धता का, इस अज्ञान का कछ ठिकाना 
है । उन्होंने सोचा हैं कि इस अनियंत्रित कामलिप्सा और उसकी 
निरन्तर पूर्ति से स्त्रथं उनके शरीर, मन और बुद्धि पर सथा उनकी 
सन््तान की मनौदशा और प्रज्कत्तियो पर क्या असर होगा ? यूरोप के 

सनोवेशानिकों का कहना है कि ऐसे अ्रप्राकुतिक साधनों के प्रयोग की 
बदौक्षत वहां एक शिम्म ओर विपरीत प्रकृति का नया वर्ग ही निर्माण 

हो रहा दे! गृहस्थ-जीवन की हस्ती जबतक दुनिया से मिट नहीं 
जाती तबतक कृन्निम उपायों से सन््तान-इद्षि-निग्रह का प्रचार करना 

गृदह-जीवन को नीरस ओऔर अमंगल बनाने का प्रयत्न करना दे । पता 

है, आपके गुरु यूरोप में शब केवल कम सम्तति नहीं, बिल्कसत दी 
सम्तति भ होने देने की इच्छा अंकरित द्वो रही दे? क्यों? वे नहीं 

आहते कि सम्तति की बदोक्षत उनके शारीरिक भोर आर्थिक सुख में 
याता पढ़े | अनियंत्रित प्रज्ोत्पादन के हक मे कोई सी वित्वार-शीक 
घुरुष रास मे देगा । पर उसका स्वाभाषिक साधन बअक्षचर्थ है, संयम 

है, म कि ये कृत्रिम साधन | उनसे अभीछष्ट-सद्धि के साथ ही भजुष्य के 
बलत-वीयं की और उच्च ब्यक्तिगत तथा सामाजिक गुणों की वस्ि 
होगी; तहां कृतिम साधनों से व्यक्तिगत, शारीरिक सुस्तेब्छा-मक्षक 

स्वायं-भाव और हीन तथा विपरीत मनोदृस्तियों की वृद्धि होगी। भीति 
और सदाचार सामान्रिक सुब्यवस्था की बुनियाद हैं ।अतपुव कया 
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विज्ञान, क्या कानून, क्या कला सअ नीति और सदाचार के पोषक 

होने चाहिए । पर समाज में कछ विपरीत मनोबृत्ति वाले ज्ञोग भी देखे 

जाते है जो इम साधनों का उपयोग नीति-लदाचार के घात ओर 
सिरंकशतला तथा स्वेच्छालार की बृद्धि के किए किया करते हैं। हो 
सकता है कि उनका प्रेरक हेतु ज़लत-कल्याण ही हो, पर इसमें कोई 
शक नहीं कि उनकीं कार्थ-खिधि मे विचार, श्रतुभव और ज्ञान की 
अगह जोश, आातुरता और अ-विचार हुआ करता है। बविचार-हीन 

उत्साह को बन्दर की लीला ही समंमिए । 

इसलिए उस सज्जनों से मेरी प्रार्थना है कि दया करके देश के 
युवकों को इस कायरता ओर स्वार्थान्धता के उल्तटे रास्ते परनले 

जाइए । यदि आप देश-हिलैंधी है तो उन्हे पुरुषार्थ की, अक्मचय' की ही 
शिक्षा दीजिए । डसीके प्रथार की तजबीजे सोचिए । ईश्वर के लिए 
अपनी कमजोरियों का शिकार उन्हे न बनाइए | सनप्य क्या नहीं कर 

सकता ? जो मनुष्य सारे पृथिवी-मंडल को हिला सकता है, हम देखते 
हैं कि वह हिला रहा है, वह ब्रह्मचय का पालन नहीं कर सकता, संयम 
पूर्वक गहस्थ-जीचन नहीं ब्यतीत कर सकता, ऐसी बातें शिक्षित मनुष्यों 
के, लिस पर भी भारतवासी के, मुंह से शोभा नहीं देती । जो बात 
जरा भुश्किल मालूम होती है उसके लिए फौरन अविधार-मलक आसान 
तजबीज खोजना, मानो पुरुषार्थ-हीन बनाने का कार्यक्रम लेबार करन 

है । कोशिश करने की ज़रूरत अगर है तो मुश्किलों को आसान बनार 
की, ऊपर चढ़ने की तदबीर करने की, न कि सुश्किलों से दुस दुबाकने 

अपामी का मुसखा दिखाने की था नीचे गिरने ओर फिसखने की 
तरकीब बतामे की । ब्रह्म चय/ को एकबारगी गलियों नदे बैढिए । 

जरा अपने बुजुर्गों के भनभवा को भी पढ़ देग्िए । उन्होंने जीवन के हर 
अंग से ब्द्वाचर्थ ओर संयम की जरूरत ब्रताई है। गृहस्थ-जीवन को भी 

डन्होंने मनप्य की कुछ कमजोरियों के लिए जिन्हें बह अबतक दूर नहीं 

कर पाया हें---एक रिय्ायत के तोर पर माना है । उनके साम्राजिक ज्ञान 
और अनुभव को बिना देखे ही, बिना आजमाये ही घता न बताइए । में 
यह नहीं कट्टता कि बढ्ा-खृढ़ा के ला किसीके भी गुक्षाम बनो | पर में 

यह जरूर कहता हूँ, जो अपने मजोवेशों के आगे विज्ञार ओर अनुभव 
की सीख पर ध्यान नहीं देता वदह्द हस उक्ति को अपनेपर चरितार्थ 
करेगा 
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सुदृदां हिलकामानां न श्णोलि हि यो वचः । 

से कूसे हवदुब्च दि. काप्लाइश्रष्टो विनन््यलि॥ 

हमस जरूर स्वलन्त्रता के हासी हो, पुजारी हों, ध्यविवेक के नहीं । 

हस जरूर ज्ञान के लिए लालायित रहे, पर अश्लोल बातों के नहीं--- 

युरी बातों के नहीं | बुरी बातों का सिटाना मुश्किल है, इसलिए उनको 
सुलभ और हृष्ट बनाता सुनीति नहीं है। 

य८ :; कालजों में नीति-हीनता 
शाए दिन ऐसी बात कानों पर आया करती ह कि कालेज़ों का 

बातावरश मीति और सदाचारहीन होता जा रहा हैं। लद्ृ॒कियों, 
विद्यार्थियों और अध्यापका तक के चरिश्र-दाष और पतन की कहानियाँ 

हृदय को रुलाती हैं। देहात से मप्य भारत के एक काछ्षेज में गये हुए 
विद्यार्थी का पत्र मेरे द्वाथ में है । उसाक शब्दों मे उसका झाशथ हस्स 

धकार हैंः-- 

बिश्या का धर्म हें श्रात्मिक उन्नति और अारितक उन्नति का फल 
उद्दारता, त्याग, सहिच्छा, सद्दानुभूति, न््यायपरता और दुयाशीलता 

हू । जो शिक्षा हमें निर्यलों को सवाने पर तेयार कर, जो हमें धरती 
झोर घन का गजाम बनावे, जो हमे भोगविलास में डुबाबे, जो हमे 

दूसरों का रक्त पीकर मोटा होने का इच्छुक बनाये, वह शिक्षा नहीं 

भ्रष्टता है । इन बातो को ध्यान में रग्ब कर जब में कालेंजो और 
स्कलों के वर्तप्षाम शिक्षण पर विचार करता हूँ तो मुझे इनके द्वारा इस 
कथन के अम्तिम भाग के ही फल का विश्वास द्वो गया हैँ 4 झाज का 

भारतीय शिक्षण गुलामी भर विज्ञासिता से भरा हुआ है । हसले 

आर्मोग्मति , स्याग और दुशश-सेबा के भाव देखशा प्याज से से सार 
है दने के बराबर है । स्वयम् मेरा अनभव है कि क्ड़फे क्लास रूम से 
सिगरेट पीते और रंडीबाजी की बात करते हैं । इस कार्यों को देख कर 
थ सुन कर में खत के आंस बहाता हैँ | सुके इस शिक्षण से विशक्ति 

हो रही है। में लहीं सममता कि ऐसे आचरण वाले भविष्य मे कसा 
करेंगे ? सेरे विचार में मलुष्य श्यपमे विचारों को पविश्नता ले धस 

सकता दे, भ कि भ्रधिक विद्या पढ़ने से ।......!! 
धर्तमाम शिक्षा-पद्रति का दोष अरब सभी सुक्तकंठ से स्वीकार 

करते हैं, इस लिए उसकी चअर्जा करना फिजूल् हैं। कांग्रेसी सरकार 
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तो अपने [ता से इसे जदसमूल से सुधारने पर तल्ी हुयी 

मालूम होती है । पर हमें मी कुछ करने की जरूरत है। नीति और 
सवाचार सनुष्य-जीवन का पाया है । यह निर्विवाद है । पश्चिमी शिक्षा 

ओर संस्कारों नेहस पाये को जरूर ढीला किया है, लेकिन हम 
हिन्तुस्तानी अपनी इस भूल को शीघ्र ही समझ लेंगे---इसमें मुझे 

जरा भी क्षंका नहीं है । जब तक शिक्षा-प्रणाली में ही सुधार न हो, 
सब तक काल्तेजों का वातावरण तो शुद्ध और नीतियुक्त रखने की जरूरत 
है ही । यह बहुत कुछ अवलम्बित है आचायों और झध्यापकों के शील 
ओर चारित््य पर । इस विषय में उदासीनता या दिलाई का परिणाम 
बुरा ही हो सकता है। खुद विद्यार्थियों को भी इस बारे में चपन बेठणा 

चाहिए । अपने सहपाठियों को जागृत रखना चाहिए | और ल्ोकमत को 
ऐसा प्रबल बनाने का यत्न करना चाह्िण कि जिससे नीति भोर सदा- 

चार हीनता के कीटाणु जन्म न लेने पाबें, यदि जन्म पा गये तो शुद्ध 
हवा में वे उसी क्षण मर जायें । शिक्षणालयों में विद्यार्थी अपना जीवन 

बनाने जाते हैं, वहीं यदि उनके जीवन बिगढ़ने लगें तो इससे बढ़ कर 
अनर्थ क्या हो सकता है ? रक्षक ही भक्तक बन गया तो फिर ग्बेर कहां ? 

&£ ; पतन से बचने के उपाय 
यों भी और खासकर देश-सेवा के क्षेत्रों में कार्यकर्ता स्त्री और 

पुरुष एक दूसरे के सम्पर्क में आये और रहे ब्रिना नहीं रद्द सकते । 
ऐसी दशा में थें पतन की ओर न चले जायें इस के लिए क्या उपाय हो 

सकते हैं ? इस विषय की भी चर्चा यहां कर ले तो अच्छा द्वोगा। 
मेरे अ्रपने बिचार मे तो मनष्य पाप की तरफ तभी ढुलकता है 

जब उसकी नैतिक भावना ही कमजोर हो या होने लगी हो । समाज के 

कल्याया के जो नियम होते है, <न्हें नीति कहते हैं। वफादारी , वचन 
पाक्षन समाज के लिए बहुत उपयोगी उच्च नियम है । ये सत्य-पात्न 
के ही दुसरे नाम है । एक-दूसरे के प्रति सच्चा रहने का मास घफादारी 
है। इसी तरद्द चोरी पाप है, क्योंकि उस से समाज की व्यवस्था में 
गढ़बढ़ी होती है । जिन नियमों के भंग से समाज को हानि होती हैं , 

उन्हीं के भंग से भंग करने वाले ब्यक्तियो का भी चिस अधिक दूषित 
होता है भर वे कुमार्ग में रढ होते हें। इससे नीति-भंग का नैतिक- 
दोष ब्यक्तित और समाज दोनों के लिए अध्ितकर है। 

किस्री की बहु-चेटी को कुदृष्टि से देखना, डसके साथ ध्यभिचार 
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करना, चोरी और बेवफाई दोनों होने से दुहटरा दोष है । चोरी तो हुई 
उस बहन के पति या सो-बाप की, और बेवफाई हुई अपनी धममपत्नी 
के प्रति । जो दुम्पती व्यभिचार में प्रवृस द्वोते हे वे पुक दुसरे के प्रति 
सचाई का घात करते हैं । 

इस पर आजकल के नव-मतवत्रादी यद्द दलील देते हैं कि पारस्परिक 
सच्चाई का अर्थ तो दै दोनों का मन मिल जाना | यदि किन्हीं दो स्त्री 
पुरुष का मन मिला हुआ है तो उनका परस्पर संयोग व्यभिचार नहीं 

है, इसके विपरीत जिनका सन ग्रन्दर से फट गया है और केवल 
विवाह-बन्धन मे जकढ़े होने के कारण संयोग में प्रद्ृत्त होते हैं बह 

वास्तव में ब्यभिचार है| 
मेरा जवाब यह है कि व्यभिचार दो तरह का द्वोता दै , ब्यक्ति- 

गत और सामाजिक । पू्षोक््त दोनों उदाहरण व्यभिचार में ही आते हैं। 
पद्दले में प्रधानतः सामाजिक व्यभिचार है भर दूसरे में प्रधानतः ब्यक्ति- 
गत । केवल मन का मिल जाना ही संभोग के लिए या दम्पती बनने 

के लिए काफी नहीं हैं यदि कमार-कमारी हैं तो डनके माता-पिता 
अभिभावक , या समाज की स्वीकृति की आवश्यकता है| यदि दम्पती 

हैं तो अपने विधियुक्त साथी से पहले सम्बन्ध-विच्छेद करना जरूरी 
है। दोनों उदाहरणों की इन शर्तों का पालन +.य बिना किसी का दम्पर्ती 

बनजाना चोरी शर्थात व्यभिचार ही कष्ठला सकता है। यदि नहीं तो 

वे बताये कि ऐसे संत्ंधो को वे उसी तरह प्रकट रूप से क्यों नहीं करते 

ओर उन्हें कायम रखते ? छिप छिप कर क्यों करत हैं ? छिप कर 
करना ही बताता है कि खे समाज के रोष ओर दण्ड से अपने को बचा 

कर अपनी कामाग्नि को संतप्ट करना चाहते हैं। यह किसी भी नेतिक 
भित्ति पर सभ्य ओर सहा नहीं माना (जा सकता । अस्त । 

इतमे मेतिक विवेचन की जरूरत यों पढ़ी कि व्यभिचार के मूल में 
हमारी नेतिक शिथिल्वता ही प्रधान रूप से काम करती हुईं पाई जाती है 
इस लिए हमें अपने-आपको उसी जगह से सम्भालना चाहिए जहाँ 
से हमारा मन ही ब्रेवफाई और चोरी को तरफ ऊुकने लगे । बेवफाई 
और चोरी का भाव मन में जगते ही हमारे चित्त में हजारों विच्छ के 
डंक खगने की वेदना ट्वोनी चाहिए । जिस किसी के ऐसा न द्ोता हो 

डसे समझना चाहिए कि वह मुर्चिछित है, अपने व्यक्तिगत 
दितादित और समाज के कल्याण की कोई टिन्ता उसे नहीं है , 
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कम से कम उस खसय वह मर गई है और मनुष्य नहीं पशु की क्रोटि 
सें चला गया है । यह अपने को इस बात का अधिकारी न माने कि 

सम्बंधित ब्यक्ति या समाज उसके साथ रानुप्य की तरह व्यवहार करे ! 

यदि हमारी नेतिक भावना इतनी जाग्रत और ली रहेगी लो स्थमिचार, 
चोरी , आदि नेंतिक दोधो से हमारा बहत यजाव हो सकता है । 

इसके साथ ही यह भी जरूरी है कि हम दुसरे बाहरी साधत्तों से 
भी अपनी रखा के लिए सहायता ले । इससे सबसे पहिली और अच्छी 

वात यह है कि जब हमारा सन किसी प्रुष या रप्ती को देख कर 

बिगड़ने लगे तब हमारी श्रांखो क सासन हमार पतिया पत्नी की स॒तति 
खड़ी हो जानी स्शाहिए, हमें अपने इस दोध पर मिरूकती और पत्टकार 

बताती हुई । यदि प्रविवाहित हें तो यह टयाल गान में जाना 

चाहिए कि यदि हमारे पलि या पत्नी होती और से इस प्रकार चुरे रास्ते 
जाने लगते होते तो जया हमें बरदाश्त होता ! इख कल्पना से हमारे 

सप्त स्वाभिमान को चोट लगेगी , हमारी सनप्यता जाग्मत होगा श्र 

वह हमारी पत्रिश्नता को रक्षा के लिए दो पडेंगे। यह कल्पना या घ्यन- 

भव करना भी बहुत सहायक होगा कक्ें दृश्चर संवेखाक्षी है | जह हमारे 

प्रत्येक भाव , विकार , विचार , उच्चार और श्राचार को सदा जागृत 

रह कर देखता हैं चाहे हम उन्हें कितने ही एकान्त में क्यो स करे 
अथवा यह श्रनभवसित्र श्रद्धा मन में जसाये कि 'ब्ेर और पाप 

छिपाये नहीं छिपत” और 'पाप आसमान पर थढ़ कर बोलता हैं,' 
जगत् में कोई पापी ऐसा नहीं हुआ जिसके सब पाप अख्घीर तक छिपे 

रहें , कहीं न कट्दी , किसी ल किसी अवस्था में डसका भरा फूट ही 

गया दै। हमारे कुल और खानदान की इउ्जत , माता-पिता की 
सुकीर्ति , मित्रो ओर लोगों के सामने लज्जित होने का अवसर , 
दुश्मनों को हमे धर दबाने झोर जलील करनेका मौका मिक्षम की सम्भा- 
धना , इनसें से किसी भी बात का असर यदि किसी ससष्य पर नहीं 

पढ़लसा है और वह पतित हो जाता दे तो उस पशु के सिवा और क्या 
कंद्दा जाय ? फिर , पहली बार के पत्तम से बच जाने की सम्भावभा 

अधिक है परन्त दसरी बार के पदम से बना और भी किन हैं। 
इसक्षिपु जो पाप ओर बुराई से बचना चाद्दते हें उन्हें चाहिए कि थे 
पाप की परीक्षा भं कर --- झपने को उसकी आजमाहुश करने की 

शोजिम में नढ़ाकें , उस से लेकदी मील दूर द्वी रहने की कोशिश करें । 



 ।; 

नवीन आशथिक-व्यवस्था 

१; बौद्धिक स्वार्थ-साथुता 

हमारी वर्तमान धर्थ-ब्यवस्था शोषण के सिद्धांत तथा हिला बल पर 

श्ाश्रित है। हससे समाज में घिपमता, अश्रशांति व कलह का दौर-दौरा है 

उसे मिटाने के ल्षिण नवीन श्रर्थ-ब्यवस्था की जरूरत है । इसके लिए कुछ 

लोगों का यह कद्दना है कि पूंजीवाद का मुंह काजा करना जरुरी है 

और प् जीवाद को मिटाने के लिए वर्गबाद और वर्ग-युद्ध अनिवार्य है । 
कित मेरो राय में हमारा असक्षी शत्र 6 हमारी बीद्धिक-स्वाथंसाधुता । 
क्योंकि वास्तव मे देग्वा जाय तो जो मनुष्य सारे समाज के हित का 

बिचार करता दै, जो साम्प्रदायिक उत्थान का हामसी है, वह्ठ कदापि एक 
ब्यक्ति के नाश पर दूसरे व्यक्ति का, एक जाति या श्रेणी के नाश पर 

दूसरी जाति या श्रेणी का, श्रथवा एक राष्ट के नाश पर दूसरे राष्ट्र का 

अभ्युत्थान या ज्ञाभ नहीं चाह सकता। एक का नाश कौर दूसरे का 

झभ्युस्थाम,यह समाजवादी की भाषा नहीं हो सकती । वह सबका समान 

उदय चाहता है। वह पीढक झोर पीढित, उन्न्मत और भ्रवमत, सुखी 

झौर दुख्बी, धनी भर निर्धत, सवका समान हित चाहता है । द्वित और 

नाश ये दोनो शब्द, ये दोना भाव, एक जराह नहीं रद्द सकते । दिस- 

कर्सा सुधार चाहता है, नाश नहीं | घह साश करेशा बुराई का, बुरी 

प्रणास्ती का, बुरे शासन फ्रा, पर बुरे ब्यक्ति का तहीं | ब्यक्ति का तो 

वह सुधार 'वाहता है । जिसका सुधार चाहता है उसोका नाश करके 
वह उसका सुधार को से करेगा ? वह एक का नाश करके दूसरे को सच्चे 
झर्थ सें ब्रा भी शहीं सरता । किसी के बचाने या सुधारने का उपाय क्या 
है | दसे उसकी धूल बताना, समकाना भौर सुधार के किए डस्साहित 
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करना, सुधार-मार्ग में आने वाली कठिनाइयां दूर करना, न कि एक को 

मार कर उसके डर से दूसरे को उस बुराई से बचाना । डर से सनष्य 

के दिन तक बचेगा ? हमें डसके मन में बुराई के प्रति असहिष्ण॒ता, बुरे 
के साथ अ्रसहय्योग का भाव उत्पन्न करना चाहिए । इससे वह बुराई 
से बचेगा भी और दूसरों का भी, बिना नाश किये सुधार होगा। 

वर्गयुद्धवादी अपने पक्ष को शुरूआत इस तरद्द करते हैं---संसार से 

। वर्ग है, एक स्वाथ-साथु या शोषक,दूसरा पीड़ित या शोषित | शोषक 
अपने धम-बत्त से पीडक बन गया है | अपने धनेश्वर्य के बस्त पर उसने 

सत्ता भी झपने हाथ में करली है। जब तक यह वर्ग संसार में रद्देगा 

तब तक जनता तो पीडित ही बनी रहेगी । यह वर्ग हृतना प्रबल झोर 

सुसंगठित हो गया हैं कि जब तक सत्ता हाथ में लेकर उसे नष्ट नहीं 
कर दिया जायथगा तबतक पीड़ित जनता का उद्धार न दह्ोगा। रूस में 

लेनिन ने शस्त्र-बल से ऐसी क्रांति की है । उसकी सफ- 
लता ने हन भावों और योजनाओो को बहुत प्रोत्साहन दिया है । इस 
विचार के लोग अपने को कम्यूनिस्ट--कहते हें । पर असल में देखा 
ज्ञाय तो वे समष्टि-हित के भ्रम से वर्श-हित कर रदे दै । भत्ते ही वह 
बहु-जन-समाज का हो । हस विश्लेषण के लिए भत्ते ही ऐसे दो 

यर्ग मान लें, पर एक के पिनाश पर दूसरे के उदय की कल्पना करना 
समष्टि-हित की कछपना के अतिकूल दे । 

परन्तु मैं तो एक भौर दूर की तथा गहरी बात पाठकों के खामने 
रखना चआहता हूँ | मे मानता हूँ कि घन-बल का वतंसान संगठन ससब्टि- 
हिल के अनुकूल नहीं है, परन्त सम्रष्टि के पीढ़न का मुख्य कारण यही 

नहीं है। घन, ससा और ज्ञान धथवा बुद्धि तीनों को फिसी और चीज ने 
अपना साधन बनाया है, वद्द है मनुष्य की स्वार्थ-साधुता या शोषकच॒त्ति। 

जब यह बढ़ जाती है तब मनुष्य पीडक बन जाता है । अकेले घनी ही 
नहीं, सत्ताधारी और विद्वान या बुद्धिशाली प्राय: सभी झपनी शक्तियों 

का दुरुपयोग कर रहे हैं। मेरी समरू में यह मानना उतना सही नहीं है 
कि घन ने सत्ता और छुद्धि को अपने ल्ञाभ के क्षिए खरीद लिया है, 

जित्तना यह कि धुद्धि ने धन और सत्ता दोनो को अपना गुजास बना 
रक्खा है। झद्धि का द्रजा धल झोौर सस्ता से बदकर है । बिना बढ़ि के 
न तो धम पेवा हो सकता है न सत्ता झा सकती है, न दोनों का संशठन 
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दो सकता है । विज्ञान के अदभुत झाविष्कार, जो घन, बढ़ि और सत्ता 
की रक्षा के जबदंस्त साधन बने है, बद्धि की ही करासात है । अतणएव मैं 
डन भाइयों का ध्यान इस ओर खींचना चाहता हूँ जो भद्दज प् जीवाद 
के विरोधी हैं और उसी को जन-साधारण के दुःरों की जड़ मानते दें। वे 
गहराई में उतरेंगे तो उन्हें पता लगेगा कि धम और सत्ता के दुरुपयोग 

से बढ़कर बौझिक शोषणा--स्वार्थ-साधता है भोर पहले उसे हमें समाज 
में से निकालना है | 

यह्द केपते निकले ? सबले पहले मनुष्य की बद्धि को शुद्ध कीजिए ! 
उसे स्थार्थ-झाधना से हटाकर देश-सेवा और जन-खेवा में क्गवाहए । 

यह भावना फैलाइए कि मनुष्य अपने लिप न जीये, दूसरों के किए 

जीये । अपने श्राचरण के द्वारा ऐसा उदाहरण पेश कीजिए । खदा जाग- 

रूक रहिए कि आपकी बद्धि आपके सवार के लिए तो वूसरों का उपयोग 
नहीं कर रही है । यदि आपने अपनी बद्धि पर भच्छी तरह चौकी-पहरा 
बिया दिया है तो आप देखेगे कि न आपके पास धन जमा द्वो रहा दै 
अ्रौर न सत्ता झा रही है । आप धन और सत्ता से रदासीन द्वो जायेगे । 
यदि घन और सत्ता आपके पास आये भी तो आपकी शुद्ध बद्धि उन्हें 

अपनी स्वार्थ-छाथना में न लगने दैगी,जन-कल्माण में ही उसका उपयोग 

करावेगी | झाप देखते ही हैं कि घन और सत्ता बजात खुद उतनी बुरी 
चीज नही दे। सद-बुद्धि उनका सदुपयोग करती है भोर कुबद्धि दुरुपयोग । 
यही असली दानिकर वस्तु है। इससे हमें ग्रपने को सब तरद्द बचाना चाहिए। 

आपको समाज में ऐसे ब्यक्ति मिल्लेंगे जो धम-बत्ष को कोसते हैं, 
प२ सत्ता के लिए लाज्ञायित रहते हैं । हृस्त तरद ऐसे पुरुष भी मिल्षेंगे जो 

धन और सत्ता दोनों की निन्दा करते हैं किन्त अपनी च॒ढ्धि या ज्ञान के 
हारा दोनों का उपयोग स्वार्थ-साथन में करते हैं। फिर बुद्धि का दुरुप- 

योग धन शोर सत्ता के दुरुषयोग से अधिक सूचम अतएवं अधिक गहरा 
प्रभावकारी दै । इसल्लिए् मेरा तो यद्द निश्चित मत है कि यदि भारत के 

, त्रास्तविक संदेश को हमने समर क्षिया है, हमें समान की व्यवस्था को 

सुधारना है, उसमें सामंजस्य और समता लाना है, तो अकेले पू'जीबाद 
के पीछे पढने से काम न चल्तेरा । पू'जी, सत्ता और बुद्धि तीनों के दुराप- 
योग की जड़ पर कंठाराधात करना होगा । इसमें भी सबसे पहले बौध्िःक 
स्वार्थ-साधुता का राखा धोंदना द्वोगा | क्योकि बास्तव में बद्धि ही इलका 

नैसस्व करती है झतएवर समाज के सभी विचारशीछ्त पुरु्षों से मेरी प्रार्थना 
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हैं कि वे अकेले पू'जीवाद का पिणड छोड़कर मनुप्य को बद्धि को शुद्ध 
करने का सबसे अधिक प्रयध्न करे । मनुष्य को पअब से भ्रच्छा और ऊ चा 
मनुष्य बनाने का प्रयास करे । सत्पुरुष बुरी प्रणाली को भी सुधार देगा 

झोर दुष्टजन सत्यणाली को भी अ्रष्ट कर देगा। 

२ ; स्वनन्त्र अथंशास्त्र 
अर्थ या धन हमारे वैनिक जीवन में उस वस्तु का नाम है जिसको 

देकर बदले में हम बूसरी इस्छित वस्तु प्राप्त कर सकते है, या जिसका 

उपयोग हम रवयं श्रपनी विविध आवश्यकताओं की एति में करते है । 

इसका यह अर्थ हुआ कि धन एक साधन है हमार जीवन को सुखी, 
सन््तुष्ठ और उन्नत बनाने का । इसका यह नतीशा निकल्लत। है कि भ्र्थ- 

शाघ्म्र का उद्देश्य घन की एसी व्यवस्था काना जे. जिससे मानव जीवन 

के विकास और पूरता में सहायता पहुचे । जब शअ्र्थ-शास्त्र जीवन की 
मूल घावश्यकताओं को छो इकर फिज॒ुलियात को बढ़ाता है सब वह जीवन के 

विकासको आधात पहुँ जाता है। और सामृहिक हित के विरूद्ध व्यक्ति-द्वित 

को महस्च देता है ओर जो लोग भोग-विल्लास या सामाजिक प्रतिष्ठा और 

सत्ता के भूखे होते है वे श्रथ॑ं-शास्त्र को जीवन से एथक ओर दूर कर देले दें । 

थे जीवन की अपेक्षा से भ्र्थ-शास्त्र को नहीं गढ़ते बल्कि अर्थ-शास्त्र के 
सांचे में जीवन को ढालने का उद्योग करते 5 । जीव्रन को आर्थिक 

नियमों का गुलाम बना देते है। नहीं तो क्या आवश्यकता हे बदे-बढ़े 

कारखानों में हजारों मजदूरों के जीवन को बर्बाद कर देने की ? एक 
शमी लाखों रुपया कमाकर घर में रग्बता है। मानवी-जीवन की 
साधारण झावश्यकताओआ से अधिक धन बह क्यों संग्रह करे ? क्या यह 

किजूलियात ओर बुराहयों में ग्रपना घन नहीं क्लगाता ) क्या मुख्यतः 
घह घन उन खोगों के पास से खिंचकर नहीं झ्ाता दे जिनके जीवन की 
बहुत-सी साधारण श्रावश्यकताएँ भी अधूरी रद्द जाती दें ! फिर क्या 
बह घम दीन दुखी ओर दरिद्व के काम में आता है ? यदि नहीं 
तो बताइए, जिस अश्र-शास्त्र ने उन्हें हस तरद्र लखपति बनने का 

अधिकार दे दिया क्या वह जीवन की पूर्णाता का सद्दायक हुआ ! 
अतिरिक्त धन संग्रह करके क्या उस घनी ने अपने ओर उन्त दरित्र 
भाइयों के जीउम के विकास को नहीं रोका ? यद्द (क ही उदाहरण इस 

बात के लिए काफी है कि हमारा वर्तमान अर्थ-शास्त्र दूषित दे । उसे 
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सुधारने की सत्ता हमारे हाथ में आते ही अर्थात् हमार स्वराज्य होते ही 
हमें जीवन और घन के सम्बन्ध को शुद्ध और समतौल करना होगा । 

इम्पमके लिए दमें सबसे पहले जीवन की साधारण अश्रावश्यक्रताए 

स्थिर करनी हागी और फिर उसके प्नुसार धन की व्यवस्था करनी 

होगी। पेट भर कर और पौष्टिक अज्न, लन ढठकने को काफी कपड़ा 
आरोग्यप्रद घर आर जीउन को ऊंचा उठाने वाला शिक्षण,इससे अधिक 

मनुष्य की साधारण श्रावश्यक्ताएं श्रौर क्या हो सकती है ? इसके 

अलावा लोक-प्यवहार या अन्य सामाजिक ओर घामिक आवश्यकताओं 

के लिए भी धन की आवश्यकता होती है । मेने तथा दूसरे मित्रो ने २० 

साल पहले सनाय की सामान्य आवश्यकताओं का हिसाब जोढ़ा था 

सो भी कंजूसी से नहीं, तो एक ब्यकि के लिए २६) मासिक से 

अधिक शावश्यकता कियी तरद नहीं प्रतीत हुई । श्ब यदि हमारी 

सरकार अस्येक भारतवाली के लिए इतनी श्राय का मासिक 

प्रबन्ध कर दे ओर स्वाम्ध्य तथा अधिकारों ले सम्बन्ध रखने वाली बातों के 

अल्वावा इतने रुपये मासिक से अधिक न लेने का नियम बना दिया 

जाय तो क्या बुरा ह ? सच है कि जिन्होंने अपनी ग्रातश्यकताए' 
बढ़ा रवंखी दे उनको कष्ट में पढ़ना होगा। परन्तु सरकार का यह भी 

फर्ज होगा कि उन्दे समझाये कि अ्रतिरिक्तः घन-संग्रह उनके जीवम 

को बना नही, बिगाड़ रहा दै, और स्वतंत्र बनाने के बजाय गुलाम बना 

रहा है, निर्भय धनाने के बजाय डरपोक और तजोहीन बना रहा है। 
जो छुद्धि ज्ञाखों रुपया पेदा कर सकती है, बढ़े-बदे न्यापार झौर 

उद्योग-संघ चक्षाती है क्या वह इतना नहीं समझ लेगी कि उनके 

जीवन का हित किसमें है) और यह तो €६म बडी आसानी से रन्हें 
सममभा सकते दें कि लाखों करोडों झादमियों के द्वित और जीवन- 
क्रम के विपरीत वे अपना जीवन क््म रस कर पंसे सुखी हो सकते है ? 
एुकाएक इतना गहरा परिवर्तन उनके लिए कष्-साभ्य होगा। परमन्छु 

थदि थे उसकी खूबी भोर श्रावश्यकताओ को सममने का प्रय्न करते 
रहेंगे तो सुमे विश्वास हें कि वे कष्ट फे बजाय आनन्द का अनुभव 
करने लगेंगे । घनी जीवन में शान, विक्लासिता और हुकूमत ज़रूर है, 
पर ये तीनों जीवन के पालक नहीं घातक ही दो सकते हें | सादगी, 
सरक्षता झौर सच्चाई का जीवन दह् स्वतंत्र जीवन होता है जिसका 

क्रास्वादु झर के मारे उनके महज्लो तक पहुँच ही नहीं सकता | प्रस्तु । 

> 
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इससे हम इस नतीजे पर पहुँचे कि धन जीवन के लिए है जीवन 
धष्ठ के क्षिण नहीं | इसी तरह हम और गहराई से विचार करेंगे तो 
पता लगेगा कि यदि मेरा पड़ोसी मेर मुकाबले से दुखी है तो गोरा 

में उसके उतने सुख को छीन लेतः हूँ । इसलिए यदि मेरी यह इच्छा 
हो कि मेरे स्वदेश-भाई भुमकूसे श्रधिक सुखी, यदि नहीं तो मेरे बराबर 
तो सुखी हों तो मुझे अपनी आ्रावश्यकताए' आसपास की स्थिति देखकर 
ही निश्चित करनी होंगी । इस क्रिया का नाम है श्रप(रंगृह । मे जितना 
अधिक अ्रपरिप्रही होकंगा, अर्थात अपनी शआरवश्यकताएु जितनी कस 

करूंगा उलना ही अधिक सखी मै दूसरों को कर सकू गा | में जानता हूँ 
कि किसने ही पाठकों को इतनी गहराई की बात 'च्चेगी नही और चे 

एकाएक अपरिग्रह को स्वीकार करके अपने को कष्ट मे डालना पसंद न 

करेंगे | परन्तु यदि स्थार्थ से परमार अर्थात् अपनी सवा की अ्रपेक्षा दुसरो 

की सेवा, अपने सुख की भपेक्षा दूसरा को सुख्ब पहुंचाना श्राधक सानवो- 

चित है तो उन्हें श्रपनी आवश्यकता घटाये ब्रिना दूसरा रास्ता ही नही 

है । इसलिए यदि हमे सचमुच अपमे वर्तमान श्रथंशास्त्र को शुद्ध करना 
है तो उसे बर्तमाम शोषणबूत्ति से स्वतंत्र किये बिना छुटकारा नहीं हैं । 

और मुझे तो विश्वास है कि भारत की भावी सरकार को प्रपनी योजना 
में ग्रपरिगृह्ठ अथवा कम-से-कम सम्पत्ति के बंटवारे की समतोलता का 
नियम मानना ही पड़ेगा, यदि उसे देश के करोंड़ीं किसानो शोर मजदूर 

भाइयों के हितीं की चिन्ता होगी झौर साथ हो धनी-सानी, राजा-रईस, 
इनके भी 'जीवन-विकास की जिम्सेवार वह अपने को स/भेगी । 

ओर जब कि धन के क्षिण जीवन मे इतना कम स्थान है, जीवन 
के सिए अनिवाय द्ोते हुए भी वह जीवन का अंशमाञ्न दै तो फिर 

उसके क्षिण झापस सें हतने कलद-काणड दोने फोी क्या झावश्यकता 

है ( एक तो लबाई-सूगढ़े में दोनों तरफ के ज्ञोग अपनी शक्ति बरबाद 
करते शोर दूसरे को यदि जीतकर हमने घन-पऐेश्वयं प्राप्त ही किया तो क्या 
ऋपने और समाज दोनों की इष्टि से एक अनर्थ दी अपने घर में महीं 
घुसेडा है । यदि इतबी भोटी-सी बात को हम, समम के सो सारे 
घसाज का जीवन कितमा सुन्दर और सुख्तम्य हो जाय | 

३ ; खादी-अहिंसा का शरीर 
महाह्मा गांधी की संसार को दो देभें सबसे बड़ी हैं,एक अहिंसा 

झोर दूसरी खादी | इधर मधात्माजी यह समझाने का प्रयत्म जोरों से 



सखादी-अहिंसा का शरीर १४९ 

कर रहे हैं कि खादी उनके नजदीक अहिंसा की प्रतीक है । खादी महज 
कपड़ा ही नहीं है, एक उसूल है। खादी को गांधीजी ने इन ना महत्व दे 
दिया है कि कई बार मैं कहता हूँ खादी और गांधी समानार्थक है । 
अहिंसा यदि आरमसा है तो खादी उसका शरीर है। अश्रहिसा की जो 
भाषना हमारे अन्दर है उसे यदि सामाजिक रूप में हमें प्रकः करना है 

तो हम खादी के रूप से जितनी अच्छी तरह प्रकट कर सकते है, उतनी 

दूसरी तरह नहीं । 

हिंसा के दो मुख्य लक्षश हैं:---एक,जो वसरूत न््यायत. हमारी नहीं दे 

उसका अनुचित उपयोग करने की भावना ; दूसरा दखाने या बदला लने की 
भावना,समाज में पहली झर्थात शोषण करने की भावना ने जितना शअनर्थ 

किया है; समाज की व्यवस्था पर जितना बुरा असर डाला है ओर सबाज को 
जिसना प्रभावित कर रखा है . उतना बेर या बदला के ने की भावना ने नहीं । 
बल्कि अधिक गहरा विचार किया जाय तो मालूम होगा कि इ ५ शोषण -ब्ृत्ति 

मेंसे द्वी वेर-वस्ति का जन्म द्वोता दै ! इसलिए यदि समाज से वैरभाव अर्थात 

शत्र ता और प्रलिद्दता का भाव मिटाना है तो हृदय से शोषण के भाव 
को ही नष्ट करमा होगा | और यदि ससांज से हिला को नष्ट करके 
अद्दिसा को प्रस्थापित करना है तो शोषण के हर प को हर स्थान से 

हटाने का इढ़ प्रयस्न करना द्वोगा । और यह काम हम सवादी द्वारा 
जितनी आसानी से कर सकते हैं; उतना और किसी तरद्द से नहीं । 
'खादी' का यहां व्यापक भ्रथे लेना चाहिए | खादी के लिए न बहुत 

पू'जी, न बहुत श्रम संगृह की जरूरत दै | जहां कही संगह या परिगृद्द 
की भावना है पहां किसी न किसी रूप में शोषण को विद्यमान ही 
समभमिए । 'खादी' थोड़े रुपये में थोंढ़े साधनों से थोद्री जगह में बन 

सकती है और मेहनत और मजदूरी का बंटवारा ऐसे स्वाभाविक क्रम से 
और न्यायपूर्वक हो जाता है कि किसी को किसी का शोषण करने की 

खहसा गु'जाइश नहीं रह जाती । यदि स्वादी की व्याख्या कपड़े तक 

सीमित न रख कर तमाम द्वाथ से बनी चीजों तक भान ली जाय तो 

धार्थिक शोषण कस प्रश्न बहुत आसाभी से हल हो सकता है। क्योंकि 
स्थादी में जो उसस्त है,वह्द बास्तव में हाथ-परिश्रम से तेयार किये माक्ष 

को इस्तैमाल करना है । सशीन से माता तैयार करने की भावना की मर 

में जन-संगह की कात्सा के सिवा और कछ नहीं है | अगर जनता की 
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या बसलाने वालेपंकी सुख्-सुविधा की हो भावना उप्तमें हो तो वह खादी' 
और 'खादी' के डपुल्न से दी प्री हो पकती है । मशीन और सशीन के 
उसुज्ञ से किसी प्रकार नहीं । 

प्रस्थेक भावना की कोई स्थूल कसोटी अवश्य होती दे। कोई 
भावना जब तक अमूर्न रहती है तब तक न वह जानी जा सफती द्वै न 

डसका कोई सासाजिक सूल्य ही है । आपके सन में अ्रद्िंसा की भावना 

है । उसका परिचय आप संसार को कैसे ठगे ? उससे समाज की केसे 

लाभ पहुँचायेंगे ? इसके लिए आपको कुछ वैसे कार्य और व्यवद्दार करने 
पड़ेंगे । हिन्दुस्तान की मौजूदा हालत में तीन प्रकार से हम अपनी 
अहिंसा की भावना श्रच्छी तरह झोर उपयोगी ढ'ग से प्रकट कर सकते 

हैं ।एक कौमी एकता के लिए प्रयरन करके,दूसरा हरिजनों की सेवा करके, 

तीसरा खादी को अपनाकर और चरसखा कात करके। कोई भावना 

तभी उपयोगी हो सकती है जब बह ऐसे रूप में प्रकट हो जिससे देश 

और समाज की बहुत बड़ी आवश्यकता या अभाव की पूर्ति होती दो । 
हिन्दुस्तान में हस समय ये तीन सबसे बढ़ी आवद्यकताएँ दे । सगर 
न््याय-पूर्णा श्रार्थिक ब्यवस्था की निगाह से खादी-संबंधी अावश्यकता 

सबोंपरि है । और इसीलिए गांधीजी इस बात पर सबले श्रषिक जोर 
दे रहे है । इस बात को ध्यान में रखकर में कहा करता हूँ कि खादी 
गांधीजी की एक मदह्दान देन है । 

खादी हिन्दुस्तान में पहले भी थी,पर उस्र समय वह महज एक 

कपडा थी। आज वह एक भावना दै,उसूल है और उस रूप में महान देन 
है । गांधीजी चादते हे सब चरखा कातें । जो कातें वे पहनें जो पद्नें वे 
कातें । उन्होंने जिस तरद खादी के महत्व को समझा ४ उसे देग्ते हुए 
जिस दिन उनका बस पढ़ेगा उस दिन थे उसे सबके लिए पनिवार्य 

कर दें तो आश्चय नहीं। यदि हिन्दुस्तान से ही नहीं, संसार से शोपण 
को खतम करना दे तो सारी दुनिया को एक दिन खादी की योजना 

स्वीकार किये बिना गति नहीं । स्वतंत्र समझे जाने वाले यूरोपीय राष्ट्र 
के सामने जो संकट श्राज मुँह बाये खड़ा है ओर जिसमे रूब को भारी 
विनाश होते दिखाई पड़ता दे उसकी एुमरावृत्ति जो नहीं चाइते उन्हें 

खादी के उलूक्त को अर्थात हाथ मेहनत को या अहिंसा को अपनाये 
बिना दूसरा रास्ता ही नहीं है । 
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हमारे जीवन में एक महत्त्यप्ण प्रश्न है कि हम दथ से काम कहां 
तक करें और यम्त्रों से कहां तक ले | वतेसान स्वाघीनता-संग्राम तथा, 
भावी समाज-ब्यवस्था की योजनाझं में भी यन््त्रो के प्रश्न पर बढ़ा 
मतसेद हैं । जब किली को खादी पहनने या द्वाथ से कास करने पर 
जोर दिया जाता है तो बाज लोग बढ़े हलके दिल से कद्द उठते हैं- तो 

फिर हन बड़े-बढ़े यन््त्ों का क्या होगा? मनुप्य की बुंढद़धि की यह 

करामात क्या ब्यर्थ ही जायगी ? जब उनसे यह कद्द। जाता है कि भ्रच्छा 

बताइए बड़े-बडे कल कारखानों से अनता का क्या द्वित हुआ है? तो 

थे कहते है कि यदि नही हुआ है तो इसका इलाज यह नहीं कि हाथ 

से काम करके सभ्यता के फल्लस्वरूप यस््श्रों को तोढ-मरोद़ कर फेंक 

दिया जाय बठिक यह है कि उद्योग-घन्धो को व्यक्तिगत न रहने देकर 

समाज के अधीन कर दिया जाय । उन पर सारी सत्ता समाज की रहे, 

समाज की तरफ से उनका सश्चालन हो । लोग नियत समय तक उनमें 

कास करें शोर आवश्यकता के अनुसार जीवन-सामग्री समाज से ले के । 
इससे धनी और दरिद्र की समस्या दल हो जायगी और न आपको 
घर-घर खादी लिये लिये धूमने की श्रावश्यकता होगी और न कोगों 
को महंगा कपडा ही स्वरीदना होगा । आप कहते हैं--हाथ से काम करो 

हाथ का श्रोर सोटा कपदा पद्नो, सोटा खाझो, आवश्यकताए' कम 

करो, गांव में रहो । इस सभ्यता के युग म॑ आप लोगों को यह साइस 

किस तरद हो जाता है ? दुनिया को इस घी को श्राप डल्तटा क्यों 

फेर रद्दे हो ? गंगा हो समुद्र से हिमालय की तरफ क्यों ले जाते हो ? 

क्या फिर से बाबा आदम के जमाने में ले जाना चाहते दो? मलुष्य 

को नंगा फिराना और पेड़ों पर ब्रैठाकर जिन्दगी गुजारना चाहते हो? 
इन इतने सूख के सुलभ साधनों को क्यों टुकराते हो ? जनता वरिद्ध 
है दो हम भी कंगाल हो जायें, मेरा पड़ोसी दुखी है तो में भी दुखी 
रहूँ, यद्द कहां को बुद्धि मा है ? बजाय हसके में जनता की कंगाक्ी 
को मिटाने और अपने पद्ोसी को सुखी बनाने का उद्योग क्यों न करूं 

अपने को उसकी श्र णी में बिठाने के स्थान पर उसे अपनी जगह क़ाने 

का उद्योग क्यों न करूं ? अपने को गरीब बनाने के बजाय उसे झमीर 

बनाने का ठत्योंग क्यो म करूं 
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भारत-प्रसिद्ध स्वर्गीय सर गंगाराम ने, झन्तिम समय पिल्ायस 
जाते वक्त, बम्बई क॑ प्रसिद्ध मारवाडी व्यापारी स्वर्गीय ओ्री रामनारा- 

यराजी रुइया के बगीचे में बेठकर उनके आ्राक्षेशान महज को दिखाकर 
मम्खसे कहा था-- देखो, तुम्हारे गांधीजी कहते हैं, चरखा कातो। 

उससे क्या होगा ? बहुत हुआ तो एक आना रोज मिलेगा ! पर में 

चाहता हूँ कि ऐसे महल सबके बन जायें | गांधीजी कहते हे कि हमस 

लोग ग्रपना स्टेशडर्ड कम करें; में कद्दता हूँ कि बढ़ावे । हम भी अ्रंग्रेजों 
की तरद्द क्यो न खूब कमा्यें और खूब आराम से ठाठ के साथ रहें १” 

ये दो प्रकार की विचार-घाराएँ समाज में प्रचल्नित हैं। ये दोनों 
उत्पन्न हुई है जीवन के अ्म्तिम उद्द श्य या लक्ष्य-सम्बन्धी भिन्न दृष्टि 
बिन््दु के कारण । हमें देखना यद्ध है कि कौनसा दृष्टि -बिन्दु सद्दी है 

और जीवन के ठेठ लचय तक सीधा के जाता है | जोबन शपूर्ण «है 
और पूर्णता चाहता है, हससे क्िसीको ६नकार है ? सुख उस पूर्णाता 
की मानसिक स्थिति है। सभी मनुष्य झोर सभी श्माज सुप्त चाहते 
है । सुस्त्र साधन यदि उनके चाहने पर ही अवलमस्वित हों तो बताहुए 
मनुष्य क्या-क्या नहीं चाहेगा ? हर शख्स चाहेगा कि मुझे बढ़िया 

सह्ल मिले । सुन्दर-सी स्त्री मिले । लाखों-करोड़ों का माज्त मिले। 
जमीन-जायदाद, द्दीरा-मोती, मोटर, हवाई जहाज, राज-पाट सब मिलते | 
शराबबोरी, रएडीआओजी आदि की चाह को अ्रभी छोड दीजिए । हम 

अ्रच्छी तरह जानते है कि चाहना जितभा दी आसान है, मिक्तना उतना 

ही कठिन है । पर सब झादमी यदि सभी अच्छी और कीमती चीजें 
अपने लिए चाहने लगेंगे तो उनमें प्रतिस्पधो, ढडाह और कलह पैदा 
हुए बिना न रहेगा। क्योंकि चीजें थोड़ी ओर चाहने याल्ते बहुत । इस 
तरह यदि मजुष्य की चाह को स्वच्छुन्द छोड़ दिया जाय और 
डसे अपनी भ्रावश्यकताएं या सुख-साथन बढ़ाने के लिप प्रोत्लाहित 

किया जाय तो भन्तिम परिणाम सिया गोलमाल के और क्या दो 

सकता हैँ ? इसलिए प्रचुभवी समाज-शास्त्रियों ने मनुष्य की इच्छा 
ओर आवश्यकता पर केये लगादी हैं। अर्थात् सनुष्ण से कद्दा कि भाई, 

करनी हर्छाओं को वश में रक््खो । यह नसीहत या नियस स्थतंश्र 
ओर व्यवस्थित समुक्य-जीवन का पाया है । यदि यह डीक है तो फिर 
अष दोज-रोज झावश्यकताएं बढ़ाने, स्टेणड्ड बढ़ाने की पुकार से किस 
दिस की आशा की जा रही है ! हां, दरिज्ञ जनता का स्टेयडडे तो बढ़ाना 
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ही होगा; पर वह हसलिए कि उसे तो झ्भी पेटभर खाने को भी नहीं 

मिलता है । पर यदि हर श्रादमी मोटर चलाने लगेगा, बिजली के 
पखे लगाने लगेगा, नाटक सिनेसा देस्वना चाहेगा, अखबार ओर 

छापाखाना चाहेगा, एक एक महत्त बनाना चाहेगा, तो ब्रताहइए आप 

समान्र को सुब्यवस्थित कैसे रस्व सकेरो १ स्पर्धा, डाई और कलह 
से केसे बचायंगे ? आग्विर उनकी इच्छाओं पर तो नियंत्रण रखरा 
ही होगा न ? चाहे श्राप यह फहिए कि अपनी कमाई से अधिक खर्चे 

करने का क्रिसीकों अधिकार नहीं हे, चाहे यह नियम बनाइए कि जो 

कमाता नहीं है,उसे खच्चे करने का हक नही हैं । चाह यह व्यवस्था कीजिए 

कि शारीरिक श्रस से जितना मसले उतने ही पर मलुप्य क्रपनी गुजर कर 

लिया करे । सलाह यह विधान बनाइए कि मनुष्य अपनी साधार ण श्रावश्य- 

कताओ भर की ही पूर्सि कर त्तिया करें ।! चाहे यह आज्ञा आरी कीजिए 

कि मनुष्य उम्टी चीजो को इस्तेमाल करे कि जो उसके देश या प्रान्त में 
पैदा हा । चाह यह उपदेश दीजिए तक सलुष्य प्राकृतिक साधनों पर ही 

श्र +लग्बित रहे । गरज यह कि उसकी हृच्छाओं और आवश्यकताओं पर 

आपको कोई न कोई केद लगानी होगी । यह केद होगी उसकी सप्ताज की 

स्थिति के प्रनुसार | यदि केंदे हम ढीली करते जायेंसे तो भ्नन््ल को 
समाज में स्वेच्छाचारिता और गोल-माल पेदा कर देंगे, यदि तग 
करते जायेगे तो संभव हैं समाज उसे बरदाश्त न कर सके । ओर यह 

बात निर्विधाद है कि मनुष्य जब श्रपनी इरछा से राजी-खुशी अपनी 

आधघश्य+ताएँ कम कर देता है तो वह औरो के मुकाबले में अपनेको 

अधिक सुस्वी, स्वावलम्बी और स्वतंत्र पाता है | यह अनुभव-सिद्ध 
है । हसी तरह आवश्यकताश्रों को बढ़ा केने बाला अपने को दुखी, 

पराधीन और उलमनों या दुब्यसनों से फंसा हुआ पावेगा। इसक्षिए 
यह उचित है कि समाज में ऐसी शिक्षा की व्यवस्था की जाय, जिशससे 
मनुष्य खुद ही अपनी आवश्यकताओं को संयम में रखना सीखे । 

एक के संयम का अर्थ है दूसरे की सुत्रिधा और स्वबग्रता। अतप्व 
जहां अधिक संयम होगा वहां अपने आप अधिक स्वतंत्रता होगी। 

अब में पूछूुना चाहता हैँ कि सन॒ष्य, तू लय का अवल़्म्बन करके 

अधिक स्वर्तश्न रहना चाहता है या आअधखश्यकताओं को बढ़ाकर सुर- 
साधनों का गुलाम बनना चाद्रता है ? 

अब हमारे पू्थोचत दीकाकार भाई विचार करे कि खादी और हाथ से 
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काम करने का कितना महत्व है । हाथ से काम करना उत्पस्ि का संथम है। 

हाथ से काम करणा पू'जी को एक जरह संग्रह न होने देना है। हाथ 
से काम करना मजूरी की प्रथा मिटाना है--या यों “कद्दो कि माक्तिक 
झौर मजबूर के कृश्रिम और हानिकर भेद को मिटाना है। हाथ से फास 
करना स्वातलम्धन है। हाथ से काम करना पुरुषाथे और तेजस्थिता है । 
हाथ से काम करना सादगी और नम्नता है | खादी यदि हाथ से काम 
करने का सिद्द नहीं है तो कुछ भी नहीं है । खादी गरीबों का सहारा तो इसलिए 
है कि यह बेकारों के घर में कुछ वैसे भेज देती है। परन्तु खादी झाजादी का 
अरिया इसल्षिण है कि हर शरुूस को अपनी जरूरत के लिए दूसरे का 

मेंह न ताकने का उपदेश देती है । हाथ से काम करना सिर्घाकर वह 
हमें सचमस भ्राजादी का रास्ता बताती है। 

पाठकों, श्रव श्राप सोचिए कि सीधा रास्ता कोन-सा हैं। द्वाथ से 
काम करने का, प्रपने पावों के बल खड़े होने काया म्शीन णा क्ल्ष- 
कारखानों और उनके मालिको और हाकिसों की गुलासी का, भ्रपनी झ्राषश्य- 
कताओों के बढ़ाने का या घटाने का ? सादगी का या भोग-बिलास का ? 

दुनिया की घडी को पीछे घुमाने की दत्तीत्त अजीब 'हैं। जब दाथ 
से कास करके सर्वंस्लाधारण सुखी थे, आर किसी ने कल कारखाने का 
शआयाधिष्कार किया, किसी ने भाफ विजली का आविष्कार किया तथ क्यो 
भ कट्दां गया कि दुनिया पीछे हटाई जा रही हैं ? क्या साधन सामग्रियों 
का दिन दिन गुलाम होते जाना ही दुनिया का कदम आगे बढ़ाने का 

लक्षण दे ? और कया स्वावलम्ब्रन की ओर उसे ले जाना दुनिया को 
पीछे धसीट ले जाना है ? सुख-साधन सामी की विपुल्ता और विवि- 
घता पर दररिज भ्रवलम्बित नहीं है । सुख मन के सनन््तोष  झानन्द 
झोर निश्चिन्तता पर अवज्ञम्बित है । करोड़पति और राजा महाराजा 
चिन्ता ओर पश्चात्ताप से रात-रास भर करवरें बदलते हुए पाये गये 

हैं भोर एक फक््कड़ किसान रूखी रोटी खाकर, मुफ्त मरने का सजीव 
पानी पीकर, हरे भरे खेत की मेंड पर सुख की नींद सोता हुआ मिल्षता 
है। सुखी वह है, जिसने अपनी दृच्छाओं को जीत लिया है, दुख्वी वह 
है जो अपनी इच्छाओं और वासनाओों का गल्लाम है । जीवन की पूर्णता 
बाद्व-साधनों पर उतनी अवल्तग्बित नहीं, जितनी आंतरिक शक्तियों 
के डस्कष पर है। भाषकी महानत्ता के लिए कोई यह नहीं देखेगा कि 

आपके पास कितनी मोटर हैं, आ्राप कितना कीसती खाना 
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खाते हैं, आपके कितने दास-दासी हैं । आपका रूप-रंग 
केसा है; बल्कि यह देखा जायगा कि आप कितने संयमी है, 
कितने सदाचारी हे, क्रितने सेवा-परायणा है, कितने निःस्वार्थ 
हैं, कितने कष्ट-सद्दिष्णु है, कितने प्रेसमय हैं, कितने निदर हे, किससे 
बहादुर हे, कितने सत्य-व॒न्ति हैं। महात्मा गांधी का जीवम, बुद्ध का 
जीवन, इंसामसीद का जीवन, अधिक पूर्णाता के निकट था या जार का, 

रावण का, श्रथरा कार ओर कुलेर का ? इस उदाहरण स्पे तो आपको 
पूर्णता के सच्चे पथ की पहचान हो जामी चाहिण। आप कहेंगे कि 

इने-गिने आदमियों के लिए तो यह बात टीक है, सारे समाज के क्षिए 

नहीं, तो में कहुँगा कि विकास का मार्ग सबके लिए एक ही हो सकता 

है । उनके दुल चाहे अ्रलग-अत्लग अवस्थाओ में भत्तग-अलग हों, पर 

रास्ता तो वही है । भिन्न-सिन्त ध्यवित्तयों और दलो में भेद भी हो सकता 
है; परन्तु रास्ता तो एक ही होगा--पसंयम का, व्यावहारिक भाषा से 

कहेंगे तो, हाथ से कास करने का । 

५ ; खादी और आजादी 

झब हस खादी के प्रश्न पर भी स्वतंत्र रूप से विचार कर ले 

और देरें कि हससे हसारी स्वतंत्रता का कहां तक सम्बन्ध है| स्थादी 
के लिए जो बढ़ा दावा किया जाता है कि यह झाजादी लाने वाली है धह 

कहाँ तक टोंक है ? दु.,ख की बात तो यद्द है कि अब भो कई क्लोग 
यह मानते हैं कि खादी भ्रान्दोलन सिर्फ अंग्रेजों को दखाने के लिए 

है, लंकाशायर की मिल्लो और मिल मालिकों पर झसर डालने के लिए 
है, जिससे वे भारतीय आजादी की माँग को मंजूर करने के लिए 
मजबूर हों । किन्तु मैंने जहां तक ववादी के असल और मतलब को 
घमका है, मेरी तो यह मजबूत राय बन चुकी है, कि खादी आन्दोलन 

का एक नतीजा यह जरूर निकलेगा कि आअग्रेजों पर दबाव पढे, 
परन््त उसका यद्द मतकब हरगिज नहीं हैं । उसका असली और दृरगामी 

मतलब तो है भारत को और यदि गुस्ताखी न समम्दी जाय तो सारी 

दुनिया को सच्ची आजादी दिलाना। इसलिए जब कोई कद्दता है, 
मह समझता है कि खादी तो स्वराज्य मिलने तक अरूरी है या गांधी 
जी के जीते जी भक्ते ही चलती रद्दे, तो मुझे इस पर दु.ख द्वोता है। 
क्योंकि वर्षों के दिल-र।त के उद्योग, प्रचार और इतनी सफक्षता के बाद 
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भी श्भ्ी सक कितने ही पढ़े-लिग्बे लोगो ने भी खादी की श्रसलियत 

को नहीं समझा; उसके बिना सरची आजादी किस तरह असम्भव है 
इसको नहीं जाना । सच तो यह है कि आजादी ओर स्वाढी एक शाब्द 

के दो मानी दे या एक सिक्के के दो पहल हैं। 
हमें यह भुला देना चाहिए कि ख्वादी एक महज कपडा हे, बरिक 

खादी एक अ्रसल हैं, एक आझादश है | खादी के मानी है हाथ से काम 

करना, अपनी बनाई चीज इस्तेमाल करना, श्रपने देश का पेंसा देश 

में रहने दना, पेसे का एक जगह संग्रह न होने देना और उसका 

स्वाभाविक तरीके से सर्व साधारण में बैंट जाना। खादी माफ और 
आधेक प जी के बल पर चलने वाले कारखाना के स्ित्ताफ बगावत 

का संडा है। एक सासृज्ञी सवाल है कि जहां हाथ बेकार 6, शारेमी 

भूस्बों मरते हें वहां आखिर बडे बड़े कल कारस्तानों की /रूरत क्यों पेदा 

होती है 0 समाज की सुस्क-स॒वधा के नाम पर धन-खंग्रह दरते के 
मतलब ने ही इन भीमकाय कारग्वामों और व्यापार-डद्योग-घंधो को 

जन्म दिया है। जी काम द्वाथ से हो सकता है उसको मला मशीन की 

क्या जरूरत है ? जो काम हाथ से चलने वाली मशीन से हो सकता हैं 

उसके... लिए भस्राफ से चलने गाली मशीन की 

कथा जरूरत है ? फिर लाख लोगों को यो बेकार पदे रहने 
देकर मशीन ले कारखाने चलाना कहां की अ्रक्लतमन्दी हं ? यह साना 

कि यन्च्र भनुप्य को बुद्धि के विकास का फल हैँं। यह भी सही कि 

कपडे की मिल घर्सखे का विकास हैं | पर सवाल यह है कि इन मिनी 
से सं-साधारया जनता का सना हित हुआ ९ वे गरीब अधिक बने 

या धनत्रान ? बेकार अधिक हुए या नहीं ? भाग्व को छीड दोजिए, 

सारे यूरोप में अरबो आदमी बेकार है| यह क्यों ? जो काम भाफ 

या बिजली की सशोनों से लिया जाता दे बह यदि सनपष्यों से लिया 
ब्राथ, वो क्या फिर भी बेकारी रह सकती है ? हां, यह सत्य दें, कि 

शहरों में सब काम हाथ से नहीं किये जा सकते । साम्रद्दिक-जीवनन में 

कई सामुहिक आवश्यकताए एसी होती है, वे इतने श्रधिक परिमाण 
मे और इतने विशाल आकार-प्रकार की द्वोती हैं कि यन्त्रों का डपयोग 

उनके लिए सुविधा-जनक होता है । पर दुनिया में, बताइए, शहर 
किसने दे? आर क्या आप दुनिया को शहर में हो बांट देना चाहते 

है! क्या गांवों की अपेक्षा लहरों का जीवन मनष्य-जीवन के स्वाभाविक 
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विकाप्त के अधिक अलुकूल है? मनुष्य गांव में अधिक स्वतंत्र, 
धुस्वी, स्वस्थ, नीशिमान, सज्जन रह सकता है, या शद्धर मे ९ अतएंय 
थदि हमर शहरों के खयाल को अपने दिमाग में से हटा दे, और दुनिया 
में गांवों की बहुसंख्या झोर महता को समझ लें, तो हमारे विमाग 
की कई उडसख्तमने केम हो जायें। असल जात यह है, हमारी असकल्ती 
कसौटी यह होमी चाहिए कि मनुष्य जीवन विकसित, सुब्यवस्थित, 
स्थतंन्न और स्बी किस प्रकार रह सकता है ? गांव के सादे जीवन में 
ही ये सब बातें सुलभ ओर सिद्ध हो सकती है, शहरो के जटिल, कृत्रिम 
गुज्ञास जीवन से हरगिज नहीं। यदि हम शाहरो ओर शहर की 
सम्यता को अपनी करूपना में से हटा सकते है तो हम बड़े उद्योग 

धघंधों और भीमकाय यन्त्रो को अवश्य झपनी समाज-रचना में से 
हटा देंगे । कोई बात हस्सीक्षिए तो स्थिर नहीं रह सकती है कि वह घिकास 
क्रम में हमारे अंदर दाग्ितल हो गई है | मनुष्य की श्रपरिमित स्वार्थ- 
साधुता और प्रचार-शक्ति भी तो इसमें बहुत सहायक हुईं है। मलुष्य 
विश्वारशील है और वह विकास के हरएक मोढ पर सिंहावल्लोकन करता 
है और उसके परिणास की रोशनी से अपनी गति-विधि को सुधारता 
है । पिछुज्ञी भौद्योगिक ऋार्ति ने जन-समाज को स्पष्ट-रूप से पँजीपति 
ओर दरिद्र, पीडक और पीढित, इन दो परस्पर-विगेधी वर्गों में बांट 
दिया। इसके पहले भी समाज में शोषण था, परन्तु डय््योग घन्धों को 

समाजाधीन बनाने की उस समय हतनो श्रावश्यकता क्यों न प्रतीत 
हुई ? इसलिए कि श्राज उद्योग धंघों की प्रधानता और भीमकाय 
यस््त्रों की प्रचुरता ने जनता को चूस जिया, जाग्वों को बेकार बना दिया 
और मुथटी भर लोगो को मालामाल कर दिया ।« कल-कारानों या 
उद्योग-धंघों को समाजाघधीन बनाकर झ्राप इस रोग को. निमृ ल नहीं 
कर सकते । उससे आप सिर्फ इतना ही कर सकते हैं कि मुनाफा ३,ज- 
बूरों के घर में भी पहुँचता रहे, उनकी सुख्-सुविधाएँ भी बढ़ जायें, 
परन्तु थे पूर्ण स्व॒नंत्र और स्वावल्तस्थी नहों बन सकते | सनव्य के सभी 
काम सो समाजाधीन नही हो सकते हैं | सामूहिक काम ही सासूहिक 
पदूति पर हो सकते हैं और उन्हीं के समान्ाधीन होने की आवश्यकता 
है । रोटी, कपड़ा, अनुष्य की व्यक्तिगत आवश्यकताएँ है, पर रेल, 
सडक, पुर्ू, सामाजिक । रोदी, कपड़ा उसे खुद बना व कमा. लेना चाहिए, 

रेक़, खद़क, पुल उसे परस्पर सहयोग से बसामे होंगे, और ये समाजाघीन रह 

का 
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सकते हैं । जो चीजें समाजाधीन हों वे यदि मनष्यों के हाथ-बस्त से न हों 
सके तो उनके लिए बड़ यन््त्रों का उपयोग कुछ समझ में आ सकता है। 

परन्तु लाखो आादमियों को बेकार रखकर हर बात में यन्त्र की सहायता 

क्षमा मनुष्य को यन्त्र-गुलाम बना देना है ओर उसकी बहुतेरी असली 
शक्तियों को नष्ट कर डालना है | श्रतएच यदि आप चाहते हों कि 
मनुष्य केवक्ष राजमैतिक गुलामी से द्वी नहीं बल्कि हर तरह की गुलामी से 
छूटकर आजाद रहे, तो आपको उसे यन्त्रों की गुलामी से बचाना होगा । 

खादी मनुष्य जाति को यन्त्रो की ग्रुज्लामी से छुड़ाने का सन्देश हे । 
ओद्योगिक क्रांति के बाद अब यह स्वाश्रय का युग शुरू हो रदा 

है ओर प्रगति की गति में यह पीछे का नहीं आगे का कदम है। 
कृत्रिम साधनों की विपुलता चुद्चि-वेमव का चिद्ठ अवश्य है, किन्तु साथ 
ही वद्द मनुष्य का स्वावलम्बन दिन-दिन कम करती जा रही दे और नाना- 

विध गुक्तामियों मे जकड़ती जा रही है, इसमे कोई सन्देद्द नहीं। 

आजादी का भ्रर्थ यदि हम इतना ही करें कि अंग्रेजों की जगह 

हिन्दुस्तानी शासक बन जायें, तो खादी का पुरा पूरा गुण हमारी समझ 

में ल आए सकेगा | परन्तु यदि उसका यह अर्थ हमारे ध्यान मे रहे 

कि भारत का प्रत्येक नर-नारी स्वतन्त्र हो, उस पर शासम का 

भियस्त्रण कम-से-कस हो, तो हम खादी का पुरा महत्त्व सम 

सकते हैं । खादी का अर्थ केवल घस्प्र-स्थवाधीनता ही सही, यन्श्र- 
स्थाघधीनता भी द्वै । यन््त्रा की ग्रुज्लामी के मानी दे धनी झर सत्ता- 
भारियों की गुलामी । खादी इन दोनों गुजामियों से मनुष्य को छुड़ाने 
का उश्योग करती है । 

“६ + सच्चा खादी प्रचार 
हमने यद्द तो देख ज़िया कि खादी वस्त्र-स्वावल्म्बन और यन्त्र 

स्वायक्षम्यनम का साधन दे और इसमें तो कोई सन्प्ेद्द द्वी नहीं है कि 

खादी से बढ़कर गृह-उदच्योग का साधन अभी तक किसी ने सिद्ध नहीं 

किया है, म प्रयोग करके ही बताया दै। दूधशाला, मुर्गों के अंडे की 
पैदावार, रेशम, शद्दद, साबुन, डलिया, रस्सी आदि बनाने जैसे 
फितने ही घनन््धे आंशिक रूप में ओर स्थान तथा परिस्थिति-विशेष 
में थोड़े बहुत सफक्ष दो सकते है, किन्तु खादी के बरागर व्यापक, 

झुलभ, सदजसाध्य, जीबम की एक बहुत वढ़ी आवश्यकता को पूर्ण 
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कश्नेचाला आदि गुस्यों से युक्त धघन््धा इनमें एक भो नहीं है। फ़िर 
भी अभी तक खादी-उयोग की, जितनी चाहिये देश में प्रगति नहीं 

हुईं है। इसके यों तो छोटे-बढ़े कई कारण हैं, किन्तु उनमें सबसे बा 
है खादी-सम्बन्धी ब्यापक ज्ञान का और उसके पीछे आचरण का 
अभाव । पिछले वर्षों में ख्थादी की उर्स्पात्त बहुत बढ़ी है, किसमें तरदह- 
तरद् की चली हैं; पोत में भो बहुत उन्नति हुईं है, बिक्री ओर प्रचार 
का भी बहुत उद्योग किया गया है, सस्ती भी पहले से काफी द्वो गई 

है--फिर भी एक भारी कसर हसके कार्य में रही है। खादी की 
ओर लोगों को झाकर्षित करने के लिए हमने उनके हृदयों को ज्यादा 

स्पर्श किया है, उनको बुद्धि को आवश्यक खूराक बहुत ही कम दो है 
हमने ऐसी दल्ती्न ज्यादा दो हैं कि खादी गांधीजी को प्रिय है, 

इसलिए पद्दनो; स्वराज्य की सेना की वर्दी है, हसल्षिण पहनो; गरीबों 
को दो रोटी देने का पुणय मिलेगा, हसल्िए अपनाओ आदि । किन्सु 

डउम अंकों और तथ्यों को क्ोगों के सामने कम रखा है, जिनसे उनके 
दिमाग में यद्द अ्रच्छो तरह बेठ जाय कि सख्ादोी ही हमारे क्षिए एक-मात्र 

सस्ता और अच्छा कपथा। दे, हतनो हो नहों बल्कि खादी उत्तम 
समाज-ध्यवस्था का एक तरव है | यह बात सच दै कि बुद्धि की अपेक्षा 
दृदय में क्रियायल अधिक है, किन्तु जब तक कोई बात दिमाग में 
बेटतो नहीं, तब तक उसका आचरण धभधकचरा दो होता है। फिर 
खादी यदि आत्मानुभव को तरद् बुद्धि के संत्र के परे का कोई तत्त्व 

होता तो बात दूसरी थी। किन्तु यद्ध तो पुक सोधा-सा आर्थिक और 
सामाजिक प्रश्न है और मोटी शुद्धि वाले को भी समझ में आ सकता 

है | बल्कि यों कहना चाहिये कि यह इतना सोधा और सरत्ष दे कि. 
इसका यही गुण सूचम ओर तेज घुद्धि वाले को परेशान कर रहा दे । 
इसलिए अ्रच्छा तो यद्दध दो कि खादी के सम्बन्ध में हम पदले कछोरों 

की बुद्धि को, समझाने ओर समझा खुकने के बाद यदि उनमें डस्साह 
मे हो तो फिर उनके हृदयों ओर ममोभादों कों जाअत करके उनमें 
काफी बल और प्र रशा उत्पन्न कर । मेरी समर में इससे खादी का 
अधिक ओर स्थायी प्रचार होगा । 

खादी के विकाप्त और प्रचार में जिस तरह बुद्धि के प्रति अनास्था 
बाचक दे, टसी तरह उसकी अस्युक्तिपूर्ण अशंसा भी है। मनुष्य का 
यह एक स्वभाव है कि जो वस्तु उसे प्रिय धोती है उसमें उसे नये-येन 
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गुख दीखने लगते हैं झर कई बार तो अवगुण मी गुण दिखाई देते 
हैं। किन्तु यह जागृति, विकास ओर वृद्धि का लक्षण नहीं, शिथिलता 
मन्दता और अन्धता का है । जिसके मूत्त में कोई गहरा सत्य है 
यह्द तो सूर्य की तरद् अपमे-आउप अ्रपणा प्रकाश फेलायेगा | अब हमारा 

काम सिर्फ इतना ही है कि एक ओर से अज्ञान ओर दूसरी भोर से 
अस्थुक्तिरूपी बादलों ओर कुद्दों के श्रावरण उसके आस-पास से हटाते 
रहें । अज्ञान और अत्युक्ति दोनों के मूल में श्रसत्य ही छिपा हुआ है । 

खादी जंसी शुद्ध वस्तु भर “ श्र प्ठ समाज तत्व के प्रचार के लिए जान 
में या अनजान में, असस्य का अवलम्बन करके दम उसके सत्य तेज को 

खोगों से दूर रखते हैं । 
इस किए मेरी राय में खादी ही का क्या, किसी भी वल्तु का 

सच्चा प्रचार है उसके विषय में वास्तविक ज्ञान की सामग्री लोगों के 
सम्मुख उपस्थित करना ) किन्तु हतना ही काफी नहीं है। हससे 

उनकी बुद्धि को ज्ञान तो हो जायगा, वे निर्णय और निश्चय तो कर 

स्वंगे, किन्तु यह कहीं कद्द सकते कि इतने ही से वे उसका पालन भी 
करने क्षमा जायंगे | बुद्धि में निर्णय और निश्चय करने का गुण तो दै 
किन्तु कार्य में प्रवृत्त और अटल्त रखने का गुण हृदय में है। जो 

आदमी किसी से कहता हे पर खुद नहीं करता, उसका असर नहीं 

पढ़ता । हसका कारण यह्द है कि वह कद्दता है तो ओर ज्ञोब भी सुन 
लेते हैं । क्लोग अधिकांश में करते तभी दें जय कहने थाल़ों को करते हुए 
मी देखते हैं । क्योंकि वे सोचते हैं कि यदि यह बात वास्तव में द्वित 
की भौर अच्छी है तो फ़िर यद्द क्यों नहीं करता ? उसका आखरण ही 
डउस्रकी अष्छाई या द्वितकारिता का यकीन क्लोगों को कराता दै। द्ोना 
सो यददी चादिये कि जब कोई बात हमारी समर में शा जाय ओर 
हमें द्ितकारी मालूम हो तब हमें हस बात से क्या प्रयोजन कि वूसरा 

ओर रुषयं उप्देशक वैसा चत्वता है या नहीं ? हम अपने-पझाप देखा 
आचरण करते रहें, किन्तु पेली स्वयं-प्ररणाया क्रिया का बल लोगों 

में आमतौर पर कम पाया जाता है। यह उनके विकास की कमी है । 
झतपूथ उन क्ोगों को भी स्वयं खादी पहनना चाद्ििए और उसकी 
उत्पत्ति में किसी-न-किली तरह सहायक होना चाहिए । क्रिया-बल्ल की 
कमी का पुक कारण यह भी है कि दमारे शिक्षण ओर संस्कारों में 
पुस्तक-बल पर द्वी ज्यादा जोर दिया गया है, भाचरण-बल्ष पर कम । 
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पक ओर अति-बुद्धिवाद हमें आचरण-निर्यल बना रहा है लो दूखरी 

ओर बुद्धि-हीन अशुकरण ज्ञान-निबंत्ञ । हमें दोनों प्रकार की निबंज्॒ताओं 
से बचना द्वोगा | सत्य की साथना ही हमें हनले बचायेगी। शान 

और तदनुकूल आचरण दी सत्य को साधना है। यही वास्तविक थ 
सच्चा प्रचार है । 

७: खादी-प्रत्य 
अब भ्रच्छा हो कि हम खादी के सम्पूर्ण सत्थ को समझ से । 
तो खादी क्या है ? एक कपड़ा है | यह हाथकते सृत का भर हाथ 

का चुना होता है | तो इसका महर्व क्या ? उपयोगिता क्या ! 

यह परिक्रम और परिश्रम के योग्य विभाग का स्वाभाविक नियम 

बनाती और बताती है। जेसे कपास बोने से लेकर कपड़ा जुने, रंगने, 

छापने तक जितनी प्रक्रियाए' करनी पढ़ती हैं, उन सबके परिश्रम का 

मूल्य स्वाभाविक रूप में उन परिश्रम करने वालों को मिक् जाबा दै। 
उसका मुनाफा किसी एक के घर में जमा नहीं होता । पारिभ्रमिक के 

रूप में जगह-जगद झपने आप बंट जाता है। इसके विपरीत मिल के 
कपड़े में परिश्रम का विभाजन उतना स्वाभाविक और योग्य नहीं द्वोता, 

बल्कि बह मुनाफे के रूप में पहले मिल्न-माल्िकों के घर में जमा होता 
है और फिर भागीदारों में बाँटा जाता है। खादी की क्रियाओं में 
पारिश्रमिक दी पारिश्रमिक है, यदि मुनाफा कहीं दो भी तो वह एक 
जगद्द एकन्न नहीं दोता। किसान, कतबेये, बुनवंये, रंगरेज, छीपी 
आदि में जहां-का-तद्दां बंटता रद्दता है | परन्तु मित्र में वद्द पहले पुक 
जगह आता दे झौर बहुत बढ़े रूप में आता है झौर फिर सिफे भागी- 
दारों में बंद जाता है, उन लोगों में नहीं, जिन्होंने दरअसल डस कपड़े 
को बनाने में तरह-तरह का परिश्रम किया है। पर हसके सच्चे हकदार 

कौन हैं ?, थे जो परिक्रम करते हैं । रुपया लगाना परिश्रम नहीं है । 
मिस्र चद्दी खबी करता है जिसके पास रुपये होते हैं । शेयर वद्दी स्वरी- 
द॒ता है, जिसके पास रुपया है ! यह रुपया हमारे पाल जमा केसे होता 
है ? हम रुपयेषाके कैसे बत सकते हैं ! इसकी जांच यदि करें, धनी 
ज्लोगों के अचुभव यदि सुनने तो हसी नतीजे पर पहुंचना पढ़ेगा कि जन 
खच्चाई से और सीधे उपायों से बिना किसो-न-किसी प्रकार की चोरी 
/केैये---जमा नहीं हो सकता। तो मिल्ष-माल्षिक लुटेरे या चोर दो गये 
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एक ठो शुरूआत का पेसा जमा करने में चोरी हुई, वूसरे मित्र के जिस 
झुभाफे का उन्हें दक नहीं है उसे लेने में चोरी हुई । सुनाफा क्या दे! 

बचाया हुआ पारिश्रमिक । 
सो आप पूछेंगे, रुपचेवाले मुफ्त ही कारखानों में रुपया क्षगाते 

रहें? तो हम कहते हैं, भाई! उन पर दबाव डाज़कर कहा 

है कि मिल खोलनी द्वी पढ़ेगी। फिर यदि रुपया लगाया है 

वो उसका मामूली ब्याज-भर ले लें । सच तो यह है कि कपड़े के लिए 
बड़े कारखानों की आवश्यकता दी नहीं है । कारखाने वालों का, कुछ 

अच्छे श्रपवादों को छोड दीजिए, यह उद्द श्य कभी नहीं था कि वे 
समाज के एक झभाव की पूर्ति कर । उन्हें धन कमाना था, उन्होंने 
कारखाने खोले; उससे घन बढ़ाप्रा सी । जब दुनिया में कारखाने नहीं 

थे, तब कया लोग नंगे ही रहते ये ? क्या ढाके की मलमल ओर 
शबनम के मुकाबले का कपड़ा किसी मित्र ने आज तक बनाया है ? 

तो खादी का महत्त्व यद्द हुआ कि वह पारिक्रमिक का स्वाभाविक 

बंटवारा कर देती है ओर जो उसका सच्चा अधिकारी द्वोता है उसी के 
घर में उसे पहुँचा देती है। इसी का माम दे उद्योग के सोन्न में 
विकेन्द्रीकरण । 

खादी का यद्द गुण, यह उपयोगिता, खादी का सत्य हुआ। यों 

खादी में चार सरय समाये हुए हैं--(१) खादी एक" कपढ़ा है, जिससे 
शरीर की रक्षा होती है। (२) खादी एक पद्धति--विकेन्द्रीकरण है, 
जिससे परिश्रम का यथायोग्य बंटवारा स्वाभाषिक क्रम से हो जाता है। 
(३) स्रादी एक छिद्धान्त है, जो दाथ,से काम करना यामी शारीरिक श्रम 
या स्थावल्म्बन सिखलाता है और (४) खादी एक सेवा है जो झाज 
भारतवर्ष में दरिह्रवारायण को सेवा ओर पूजा सिखस्नाती है। ये सब 

सत्य हमें इस महासल्य तक पहुंचाते हैं कि खादी एक ऐसी बस्तु है, 

जो हमारे ब्यक्तिगत, सामाजिक और राष्ट्रीय जीवन की स्थिति व सुब्य- 
घस्था के खिए. अनिजाय और परम उपयोगी दहै। झतः खादी की साधना 
सत्य की दी साथना दै। यदि हमें जनता ही का राज कायम करना है, 
यदि हमें झाम जनता को उन््मति, सुख, स्वतन्त्रता, शान्ति, प्रिय है तो 
यह श्वादी-सर्य हमें जंचे बिना भहों रह सकता । 



कुछ समस्याएं 
१ ; सावजनिक और व्यक्तिगत सम्बन्ध 

एक मित्र ने प्रश्न किया कि सावंजनिके जीवन में व्यक्तिगत संबंधों 
की क्या मर्यादा रहनी चाहिए ? सावजनिक सेवकों के लिए यद् प्रश्य 

मद्दस्वपूर्ण है, इसलिए इसपर ज़रा गद्दराई से विचार कर लेना 

अच्छा है। 
सावेजनिक क्षेत्रों में व्यक्तियों से जो हमारे संबंध बेधते हैं, उनका 

मूल है हमारी सावंजनिक सेवा की भावना | उसमें हम परस्पर सहयोग 
द्वारा देश और समाज की सेवा करते हुए अपने-अपने जीवन को उच्च, 

पवित्र और बल्िप्द बनाना चाहते हैं। जहाँ समान आदर्श, प्क-सी 
विचार-दिशा मित्न जाती है वहीं मित्रता और सख्य दो जाता है और 
वह सगे भाई-बहनों से भी ज्यादा प्रमाढ़ बन जाता है । ऐसी दशा में 

द्वम प्रत्येक का कर्ंष्य है कि दूसरे की नेतिक और आास्मिक उन्नति में 
सहायक दो ओर इस बात के लिए स्वदा सतर्क ओर जाअ्रत रदे कि 
शमारे अन्दर कोई बुराई या गन्दुगी घुस तो नहीं रही है। जहाँ मित्रता 

और भाईचारा द्वोता है वहाँ परस्पर विश्वास तो होना ही चाहिए; 
अविश्वास और संशय रखने वात्ञा आदमी नित्य मरता है, जहाँ कि 
विश्वास रखनेयाज्ा घोसा खाकर कभी-कभी मरता है। फिर भी यदि 
किसी ले कोई दोष-ने तिक या चारिश्रिक-हो जाय, या दूसरे प्रकार की 
गलती हो, तो उसे चुपवाप सहन कर लेना या उसकी तरफ से आंख 
मूद लेना किसी प्रकार उचित नहीं दे । इसका सबसे अच्छा तरीका तो 
यह है कि जिससे गछ्मती या दोष डुआ दो उसे जाप्रत कर दिया जाय । 
शेसा न करके दूसरों से कानाफूँसी करणा छुरा और बेजा है । ऐसे अब- 
आर्रो पर दोष-पाञ् का उपद्दास करमा अपनी द्वीन-दृत्ति का परिचय देना 
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है। हाँ, दोष यदि गंभीर दो तो उसकी सूचना रूस्था था समाज के 
मुखिया को अवश्य दे देनी चाहिएु। कई लोग यह समभमकर कि इसमे 

क्या मतलब, या इस डर से कि द्वम क्यों किप्ती की निन्दा करे, मुखियों 
तक उस बात को नहीं पहुँचाते | वे गललती करते हैं । हूं प-भाव से यदि 

कोई बात ऐसे लोगों से कद्टी जाय जिन पर उस व्यक्ति या उसके कार्यों 

की कोई जिम्मेदारी या सम्बन्ध नहीं है, तो वह निनदा कहलाती है । 

यदि करत्तव्यवश किसी का दोष किसी संबन्धित व्यक्ति से कट्ठना पड़े 

तो वह्द निन्दा नहीं, उस दोषित व्यक्ति या संस्था थ्रा समाज के प्रति 

हमारा यद्द कतंव्य हो है। दसे यद्द न भूलना चाहिए कि बुराई या 

चुगली में द्व प होता है। अपना कोई स्वार्थ साधने की इच्छा द्वोती है। 
किन्तु जहाँ कर्सव्य का तकाज़ा हो संस्था का द्वित हो वहाँ यदि दोष 

वरिष्ठों या सम्बन्धित व्यक्तियों से न कहा जाय, मित्रता भंग होने या 

डसे बदनाम करने का लांछुन लगने के डर से संकोच किया जाय तो 

वह्द सेवा श्रोर सत्य की उपासना नहों हुई, उस व्यक्ति से मोह हुआ 
तथा अपनी जिम्मेदारी को न निबाहना हुआ । 

अगर व्यक्ति अपना दोष स्वीकार कर लेता है ओर प्रायश्चित्त करके 

झागे के लिए ऐसा न होने देने का विश्वास दिल्ला देता है तो फिर 
डससे पू्बंबत् सावंजनिक सम्बन्ध रखा जा सकता है; परन्तु इसमें 

दोषित व्यक्तिको बृत्ति देखनी होगी।उ सने खुद ही सचेत होकर दोष स्वीकार 

किया है, या किसी के जाम्रत करने पर किया है, या परिस्थिति से दब- 
कर किया है । दोष पद्ले-पद्धल द्वी हुआ है या अक्सर द्वोवा रहता है । 
फिर जैसी स्थिति हों वेसा ही उसका मुल्य सममकर व्यवहार करना 

साहिए । पर एक से अधिक बार यदि ऐसा दोष हुआ द्वो या होता रहा 
हो तो फिर उस व्यक्ति से साथ जनिक सम्बन्ध न रखना ही श्र यस्कर 

है। प्र सपूर्वक ब्यक्तिगत सेवा उसकी अरूर की जा सकती है, उसे दुराईं 
से बचाने के उपाय सहानुभूति के साथ किये जा सकते हैं, हमें उससे 
घृणा भी न करनी चाहिए । पर सार्वजनिक संस्थाओं में उसका रहना 

द्वितकारी नहीं दो सकता, क्योंकि सार्वजनिक संस्थाएँ कोगों के दान,. 

आध्रय, सहायता पर चलती हैं झोर लोग इसी विश्वास से उन्हें 
विविध सहायता देते हैं कि उनसें सदाचारी, सच्चे और भले आदमी 
है। ध्यक्ति की अपेक्षा संस्था और संस्था की अपेक्षा खिड्ान्त का महत्त्य 
सर्दा दी अधिक रहना चाहिए । ज्यक्ति जब संस्था ओर सिद्धांत की 
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जीवित प्रतिमूर्ति बन जाता है तब वह अपने-आप संस्था और सिद्धांत 
के बराबर महत्त्व पा जाता है, वद्द सूथे के सदश तपता, जीवथ देता और 

गंदगी और अपविश्वता को भस्म करता जाता है । 
जब किसी के शरीर या मन में से कोई दोष निकालने की चेष्या 

की जाती है तब उसे दुःछ तो जरूर ही होगा, परन्तु उससे घबराने की 

जरूरत नहीं । यदि उसको बृत्ति में केवल सेवाभाव ही है, संयोगवश 
यह दोष हो गया है तो इस ध्यवद्दार से उसे ग़द्बतफहसी न होगी, 
वह इसके दूरवर्ती शुभ परिणाम को और हसमें छिपे हुए अपने श्रास्म- 
कल्याण को साफतोर पर देख लेगा | शोर यदि उस समय उसे इतना 
दर्शन न भी हुआ तो बह अधिक खुख्र पायगा ओर पीछे इसमें अवश्य 
आशीर्वाद देगा। 

व्यक्ति का महस्त्य वहीं तक है, जहाँ तक कि उससे सावंजनिक सेवा 

ही होती है और दूसरी बुराइयों का वह साधन नहीं बनता। जब इस 

बात को भुलाकर व्यक्तियो के भोद्द में साबंजनिक लच्य हमारी आँखों से 

ओझोकल हो जाता है तब हम सबका चुपके-चुपके पतन होने लगता हैं, 
ओर यदि हमें स्ावंजनिक सेत्रा ही प्रिय है तो हम इस विषय में राफ़िल 
नहीं रद्द सकते । 

२ :; सेया व सत्ता 

संस्थाओं में आयग्रेदिन व्यक्तिगत राग-द्ष भूगड़े व कहीं-कट्दी 

दिंसा-काण्ड भी द्वोते रहते हैं | तो हमें सोचना चाहिए कि इनकी जड़ 
कहां है और क्या है (--क्योंकि हसी के हमारी आंखों से श्रोकल्त दो 
जाने का परिणाम होत। दहै--दलबन्दियां, कगढ़े, कहुता और चिद्वेष । 
इनमें व्यक्तियों का अहंकार बहुत काम करता है। दाशंनिक शअर्थ में 
“अहम” के बिना संसार ही नहीं टिक सकृता, न चलन सकता दै; परन्तु 
यह अहम्र् जब दूसरे के अदम्' को उपेक्षा, अवहेलना करता है या उसे 

दबाना और कुचलना चाहता दे तब उसको स्वामाविकता, सात्यिकता, 

मानुषता नष्ट -होकर “थद् आसुरी रूप घारण करता है और उसे हम 

ब्यावद्दारिक एवं दोष की भाषा में अरहन्ता, अहंकार, गयं, घमंड कहते 

हैं। जब भनुष्य में सेवा! को भावना बढ़ती है, तभी यद्द अहंकार 
'सास्विकवा छोड़ कर राजलता और तामसखा को अदृरण करके समाज का 
'डपकार करने के बदले अपकार करने का साधम बनता है। अतपुूज 
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चदहल्ी सावधानी जो हमें रखनी है, वह यह कि हमारे 'लियाः-लाव को 
अढ़ाने का तो पूरा मौका सिले, क्ेकिन 'सत्ता! के ख्ोभ को रोकने की हम 
इर तरह कोशिश करें | इसमें तटस्थता और उदासोनता घातक होगी । 

'सेवा? की भायना मनुष्य में तमी तक रह सकती है जब तक उसके 
मन में दूसरों के दुःखों, पीढ़ाओं, कष्टों को अनुभव करने की और उन्हें 
दूर करने में अपना सर्वस्व क्या देने की सफुरथा उठती रद्दतों हो । जय 
अलुष्य के मन में अपनी सत्ता, प्रभुत्व, घाक जमाने की,अपना बोल-बाला 

करने की अपमे ऐन्द्रिक सु््खों की भावणा बढ़ने लगतो है तब "“सेवा”- 
आज घटने द्गता है। अतः हमें इनकी ओर सेव दो जाने को श्ावश्य- 
कता है; क्योंकि दम खतरे में पेर ढात्ष रदे हैं । इससे बचने के व्विए 
हमें सतत श्ात्म-निरीक्षण करते रहने को जरूरत है | इसका एक अच्छा 

डपाय यह है दम समाज के सामने “नम्म' रहने की कोशिश कर । शर्थात् 
समाज को यद्द अवसर सदा देते रहें कि वह हमारे अन्तरंग को द्वर रूप 
में, दर अवस्था में देखता रद्दे । हमारे निज के ओर हमारे संगठन के 
अन्द्र किसी प्रकार की गुप्तता, गृढ़ता न रद्दे | आज हम उल्लटा करते हैं। 

अपने गुणों और सत्कायों को ही हम प्रकाश में लाते हैं, अचगुणों, 
दोषों, कुकर्मो को छिपाने की कोशिश करते हैं । इसका कोई यह अर्थ 
न ले कि एक को दूसरे के अवगुण दो देखने -चाहिए', दोषों भौर ककमों 
का ठिंढोरा हो दुनिया में पीटना चाहिए | इसका तो मतल्व इतना ही 

है कि दस खुद अपने-झपको अपने दोष शोर कुकम देखने के क्लिप 
दुनिया के सामने खुला रहने दें । हससे क्वाभ यह होगा कि एक ओर 

दइसारा आत्म-निरीक्षए ओर दूसरी ओर दुनिया की समालोचना हमें 
सत्पयथ से अरष्ट न धोने देगी । 

इसमें एक याव और ससरू लेनी जरूरों है। निर्लज्् बनकर 
“नागा! बन जाना एक चीज है और हमें नग्न देखने के जनता के अधि- 
कार को स्वीकृत करना दूसरी चीज है। पहली सें जहां जनता की समा- 
'कोचमा, सूचना और ममोभाषों के श्रति उपेक्षा और अवदेस्तमा है, तहां 
चूखरी में आत्म-खुधार की प्रदक्ष उत्कयठा है ओर है जनता की समा- 
खोचना से क्लाभ उठाने की प्रदृत्ति । एक ओर से आरम-भिरीक्षण का 

अभाव ओर दूसरी ओर से जनता के समात्ोचन के प्रभाव की कमी से 
दी हमारी संस्था, संघथव ओर सम्राज के संचाक्षक, मुखिया था दूसरे 
खोल पफ्थ-अक्ट होकर प्सम के रास्ते चक्षे जाते हैं झोश कई बार 

कक 
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अानियन्त्रित दीकर आपस में लड़ते भर ज़ददर फेजाते हैं। ऋतएच हमें चाहिए 
कि दस अपने प्रत्येक अयगुआ, साथी सदस्य को हसी कसोटी पर कससे 
रहें कि उसमें एक ओर आत्म-परीक्षण की और दूसरी ओर जनता की 
समालोचना से स्भाम उठाने की प्रवृत्ति कहां तक है और उसका जीजन 
खुली पोथी एवं बहती नदी की तरह सरद दै या तिजोरी की सरद 
अभेद्य और दुर्भेच है । 

यद्द तो जड़ में ही सुधार करने की बात हुईं । लेकिन बुराई की 

ब्यावद्यारिक रोक की भी जरूरत है । बुराई करने वाले को निर्भंय और 
सिःशंक न रहने देना चाहिए । उसकी समाक्ोचना करके द्वी सन्तुष्ट न 

दो जाना चादिए। उससे काम न चले तो विरोध और प्रतिकार भी 
अवश्य करना चाहिए । जरूरत पढ़ने पर यदिष्कार और असहयोग भी 

करना चादधिए। हां, हतना हम अवश्य ध्यान रखे कि जो कुछ भी 
समाल्तोचना, विरोध, भ्रतिकार, बहिष्कार आदि हो अदिंसक तरीके , 

उसकी बुराई को रोकने की भावना से, उसको सुधारने को इच्छा से, 

खेर ओर बदला निकालने के क्षिए नहीं; क्योंकि हमें यह नहीं भूखना है 
कि दमारा विरोध ब्पक्ति को बुराई से है, व्यक्ति से नहीं। व्यक्ति शोर उसके 
ग़ुण-दोष पररुपर हतने अभिन्न हैं कि इस प्रक्रिया के असरसे ब्यक्ति बित्- 
कुक्त बच नहीं सकता, परन्तु इसमें मनुष्य विचश दै,वस्तु पर ही--व्यक्ति 
पर नहीं---जोर देकर दम हस स्थिति से बचने का यवन कर सकते हैं। 

-क्षेक्रिव यदि व्यक्ति की बुराई इस दृद तक पहुंच गई दे कि बह सदन 

नहीं की जो सहझृती तो समूचे ब्यक्ति के साथ असदयोग करने या उसका 
बहिप्कार करने को भी जरूरत पेश झा सकती है भऔर ऐसा समय 
उपस्थित हो जाय तो बिना मिकके हमें ऐला करना चाहिए। इसमें 

जब हम शिथिलता बताते हैं सभी संस्थाओं, संगठनों और समाजों में 
ड्वं ष, रूगडे, अनाचार बढ़ जाते हैं शोर फिर उसके सयकूर परिणाम 
सबको भुगतने पढ़ते हैं । 

३ ४ सेवक के गुण 
संग्राम में विजय पाता जिस प्रकार सेगा के गुण, योग्यता और 

लियस-पाक्षम पर बहदुत-कुछ अवद्धंवित रहता है, उसी प्रकार वेश-सेजा 

का कार्य देश-सेवकों के गुण, बदू, योग्यता और निमम-पास्तन के बिना 
आयः असम्भव है। केवल ब्याक्यान दे लेने, लेख क्िख खेने, अथवा 



१७० स्वतंत्रता की ओर 

खुन्दर कविता रख लेने से कोई देश-सेवक की पदयी महीं पा सकता $ 

ये भी वेश-सेवा के साधन हैं; पर ये कोयों के दिलों को तेयार करते 
भर में सहायक हो सकते हैं, उनके सज्गटन और संचालन में नहीं-। 
झतएव यह आवश्यक है कि हम जान से कि एक देश-सेवक की देखि- 
यथतठ से हमें किन-किन गुणों के प्राप्ठ करने को, किन-किन नियमों के 
पालन करने की आवश्यकता है और फिर उसके अनुसार अपने-अपने 

जीवन को ढालें । 
(१) देश-सेवक में पहला गुण द्वोना चाहिए सचाई ओर लगन । 

यदि यह्द नहीं है, तो ओर ध्नेक गुणों के होते हुए भो मनुष्य किसी 
सेघा-कार्य में सफल नहीं हो सकता। मक्कारी शोर छुल-प्रपंच के लिए 
देश या समाज या धर्म-सेबा में जगद्ट नहीं । 

(२) दूसरे की खुशाहयों को वह पीछे देखे, पर अपनी बुराइयां 

ओर श्रुटियां उसे पदले देखनी चाहिएं। इससे बह खुद ऊँचा उठेगा 

और दूलरों का भी स्नेह्द संपादन करता हुआ उन्हें ऊचा उठा सकेगा । 
(३) तीखरी बात द्वोनी चाहिए नम्नरता ओर निरभिमानता | जो 

अपने दोष देखता रद्दता है यह स्वभावतः नम्र होता है, और मो 
कर्तंव्य-भाव से सेवा करता है उसे अ्भिमान कू नहीं लकता । उद्धृतता, 
अहम्मन्यता और बद़प्पन की चाह---ये देश-लेवक के रास्ते में अहरीले 
कांटे हैं | इनसे उन्हें सर्बंदा बचना चाहिए । 

(५७) देश-लेवक निभेय और निश्चयशील होना चादिए । सत्य- 
वादी शोर स्पष्टबक्ता सदा निर्भेय रहता दै। ये युण उसे अनेक आप- 

दाओं से अपने आप बचा लेते हैं । 
(२) मित और मधुर-भाषी होना चाहिए। मित-भाषिता नम्नता, 

और विचार-शीकता का चिह्ध है और मधुरता दूसरे के दिल कोण 
दुखाने की सहृदयता है। मघुरता की जड़ जिद्धा नही, हृदय दोगा 
चाहिए । जिद्ला की मघुरता कपट का चिह्न है; हृदय को मधुरता प्रेम, 
दया और सौजन्य का लक्षय है । भाषा को कटुता ओर तोखापन या तो 
अमभिमान का सूचक होता है या अधोरता का ।'अशिमान स्वयं व्यक्ति 

को गराता है, अधीरता उसके कांम को धक्का पहुँचाती है । 
(६) दु:ख में सदा भागे और खुख में सबसे पीछे रद्दना चाहिए ।' 

यश अपने साथियों को देने और अपयश का जिम्सेवार अपने को समझने 
की प्रवि रहे । 



सेबक के गुण १७१ 

(०) दंष और स्वार्थ से दूर रहना चाहिए । अपने योग्य खाथियों 
को हसेशा आगे बढ़ने छा अवसर देना, उन्हें उच्सादित करना भौर 
उनकी बताई अपनी भूल को भम्नता के साथ माम लेना दे ष-द्वीनता 
को कसौटी द्वोती है। अपने ऊिम्से की संस्था या धन-सम्पत्ति को जा 
पद को एक मिनट की नोटिस पर अपने से योग्य ब्यक्तियों को सौंप 
देने की तैयारी रखना निःस्वार्थशा को कसौटी है। 

(८) सादगी से रहना, कम-से-कम खर्च में अपना काम चलाना 

ओर अपना निजी बोक ओऔरों पर न डालना चाहिए । सादगी की 

कसौटी यहद्द है कि अ्रन्न-वस्श्र आदि का सेवन शरीर को रक्षा के देसु 
किया जाय, स्वाद और शोभा के लिए नहीं । सेवक के जीवन मे कोई 

काम शोभा या श्ट'गार के लिए नहीं द्वोता है । खर्च-वर्च की कसोटी यद्द 
है कि आराम पाने या पैसा जमा करने की प्रयुत्ति न हो । 

(8) जो सेघक धनी-मानी क्ोगों के संपर्क में आते रहते हैं या 
डनके स्नेह-पात्र हैं उन्हें हतनी बातों के लिए. खास तौर पर सावधान 

शहना चाहिए-- 
(अर) बिना प्रयोजन उनके पाप्त बैठना और बातचोत न करना 

चाहिए । 
(आ) अपने खर्च का बोझ उनपर डालने की इच्छा न पंदा होनी 

साहिए--हुईं तो उसे दबाना चाद्विए। 

(ह) वे चाहें तो भी बिना काम उनके साथ पहले या दूसरे दरजे 

में सफर न करना चाहिए । 

(६) उनके नौकर-चाकर, सवारी आदि पर अपने काम का बोर 

न पड़ने देने की सावधानी रखनी चाद्दिए । 

(ड) मान पाने की इच्छा न रखनी चाहिए---उसका अधिकारी 

अपने को सान लेना तो भारी भूद्त होगी । 

(ऊ) छनके धनेश्वयं में अपनी सादगी और सेवक के गौरव को 
न भुज्ञा देना चाहिए | 

(५) थोड़े सें थों कहें कि अपने सावजनिक कामों में सहायता प्राप्ल 
करने के अतिरिक्त अपना निजी बोक उन पर किसी रूप में न पढ़ जाय 

इसकी पूरी खबरदारी रखनीं चाहिए । यदि उनके यहां किसी प्रकार की 
अमुविधा या कष्ट हो तो उसका प्रबन्ध स्वयं कर लेना चाहिपु--हसकी 
शिकायत उनसे न करनी चाहिए। 



श्र स्वतंत्रता की ओर 

(१०) अपने खर्च-दर्ल का पाई-पाई का छिखाव रखना और देना 
चआदिए् । अपने कार्य की ढायरी रखना चाहिए । 

(,१) धघरू काम से अधिक चिन्ता सावजनिक काम को रखनो 
चाहिए। एक-एक मिनट झौर पुक-एक पेसा खोते हुए दर्द होना 
चाहिए । खर्च-वर्च मं झपने ओर साथियों के खुख-साधन की अपेक्षा 
काय की खुविधा ओर सिद्धि का ही विचार रखना चाहिए । साव॑जनिक 

सेवा सुख चाहनेवाल्वों के मसीब में नहीं हुआ करतो, इस गौरव के भागी 

सो यही लोग हो सकते हैं जो कष्टों और असुविधाओं को मेलने में 

आनंद मानते हों और विधष्लों और कठिनाइयों का प्रसन्नता-पू्वंक स्वागत 
और मुकाबला करते हों । सेंवक का काय उनके कष्ट-सहन और तप के 
बल्ष पर फूज्षता-फलता है । सेवक ने सुख को हच्छा को नहीं कि 

लऊुखका पतन हुआ नहीं । सेवक दूध, फल ओर मिष्टान्न खाकर नहीं 
जीतवा---कार्य की घुन, सेवा का नशा उसकी जीवनी शक्ति है । 

(१२) ब्यवद्दार-कुशक्ष बनने की अपेक्षा सेवक साथु बनने को 
अधिक खेष्टा करे । साधु बननेवाले को व्यवहार-कुशल बनने के लिए 

अखद्ददा प्रयत्न नहीं करना पढ़ता। व्यवद्वार-कुशल्षता अपने को साधुता 

के चरणों पर चढ़ा देतो है | व्यवहार-कुशलता जिस भय से डरती रहती 
दै बह साधुता के पास आकर उसका सद्दायक बन जाती है। मलुष्य 
का दूसरा नाम दै साथु । सेवक और साधु एक द्वी चोज़ के दो रूप हैं । 
अलपद यदि एक ही शब्द में देश-सेवक के गुण, योग्यता ओर नियम 

बताना चाहें तो कष्द सकते हैं कि साधु बनो। साधुता का उदय अपने 
अन्दर करो, साधु कीन्सी दिनचर्या रखो । अन्न पर नहीं, भावों पर 

जिशझो । _वोकृत कार्य के क्लिए तपो। विष्नों, विपत्तियों, कठिनाइयों, 
मोद्दों और स्थार्थों से लड़ने में जो ठप होता है वह पंचारिन से श्रढ़कर 
और उच्च है। अतएव प्रत्येक देश-सेवक से मैं कद्दना चाहता हूं कि 
यदि तुम्दें सचमुच सेवा से भ्रम है, सेवा को चाह है, अपनी सेवा का 
खुफद्ध संसार के क्षिए देखना चाहते हो और जरुदी चाहते दो, तो साथु 
शलो, तप करो | दुतिया में कोई काम ऐसा भ्दी जो साथु के क्षिए 

असम्मव हो, जो तप से सिद्ध ल दो सके । अपने जीवन को उच्च और 
'पविश्न बनाना खाधुता है झौर अंगीकृत कार्यों के ल्षिए विपत्तियां सना 
उप है। इस दो यातों का संयोग होने पर दुनिया में कौम-सी बात झसं- 
भथ हो सकती है ? 



जिम्मेदार होने की अरूरत १्छ्डे 

४ ५ जिम्मेदार होने की जरूरत 

सावंजनिक जीवन उतना ही सुव्यस्थित, सुसंगठित, प्रगतिशीक्ष 
और प्रभावशाक्षी बन सकता है जितना कि हम कार्यकर्ताओं में अपनी 
जिम्मेदारी को महसूस करने का भाव अधिक होगा । सारत में एक 

दिव्य जीवल और ज्योति के दर्शन दो रहे हैं । चारों तरफ उत्साह भर 
कार्य-शक्ति के चिन्ह प्रकट हो रहे हैं, लेकिन बाढ़ में जेले पानी गेंदला 
हो जाता है ओर अपनी मर्यादा छोड़कर उल्टे-सोधे रास्ते बह निकलता 

है, उसी तरद्द इस जीवन-ज्योति का द्वाक्ष मुझे कुछ-कुछ दिखाई दे रहा 
है । अपनी ज़बान और कलम दोनों को हमने छुट्टो छोढ़ दिया है, ऐला 
मालूम होता है । किसी के खिलाफ़ जो दिल्लचाहा कट दिया, जो जी 

चाहा आज्षेप ओर लांछुन लगा दिये, अशट-शण्ट अफवाह फैला दीं, 

गलत ओर तोढ़ी-मरोड़ी खबर अखबारो को शिजवा दीं, जहाँ चाहे भोंस 
और धॉघली चलाने की कोशिश की, ये क॒छ उदाहरण उस बढ़ते हुए 
जीवन कौर ज्योति के विकार के हैं । बाज त्लोग अनजान में ओर 
नासममसी से, बिना गहराई तक गये, किसो बात को मान लेते हैं ओर 
सरक्ष स्वक्षाव से उसका प्रसार या क्लिक्र इधर-उधर करते रहते हैं। 

बाज़ लोग दुष्टठा ओर शरारत से ऐसा करते हैं, बाज़ प्रतिहिंसा से भंरित्त 
ओर प्रभावित द्वोकर करते हैं। किसी भी तरद्द यद्द होता हो, केकिन 
यह दै वृरञअसल बुरा, मिंदनीय और स्याज्य । जहां कहीं मी कोई इस 
दोष का जिम्मेदार पाया जाय, वहीं यद्द उचित है कि हम उसको रोक 
झौर उसकी भूल उसे समकाये । इसमें उपेक्षा या तटरुथता धारण 
करना अपनो जिम्मेदारी को भूलना है। तटर्थ रहने वाले भी कहें यार 
उस बुराई को फेछाने ओर बढ़ाने के उतने ही जिम्मेदार बन जाते हैं 
जितने कि उस बुराई को फेलाने वाले । यदि हमें सावंजनिक जीवन को 
विशुद्ध ओर बल्षिष्ठ बनाना ही है तो हर्मे टेठ यद्दी' से संयम की शुरू- 

झात करनी होगी । अगर अपनी जवान और कत्तम को दम नहीं रोक 

खकते तो समय पद्ने पर दम अपने शरीर को कैसे बुरे काम से रोक 
सकेंगे ? यहाँ तनिक हमें अपने विचार ओर भाव पर भी संयम 
रखने की जरूरत होगी, मन में ही यदि असत्य, अस्युस्टि, प्रतिहिंसा, 

दुष्टता आदि विकार नहीं आने दिये जाते दें ठो फिर वे कक्ष और 
ज़बान में कहाँ से आ जापंगे ? प्रत्येक जिम्मेदार सावंजनिक कार्यकर्ता 
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को चाहिए कि वह अपना चोकीदार खुद बनकर देखे कि यद्द कंसा है ! 
कहाँ है ? क्या कर रद्दा है ? कहाँ जा रहा है ? 

मेरे इस प्रकार के जीवन-शुद्धि-विषयक घिचारों पर बाज-बाज मित्र 

कट्द दिया करते हें--'तुम तो शुद्धि ह्वी की बात किया करते हो, हम 
तो काम को देखते हैं । काम करते चल्ले जाओ ।” में भी काम करने और 
काम द्वी करते रहने की उपयोगिता को मानता हूं, मगर इतना विवेक 

करना जरूरी समझता हू कि जो काम हो, वहद्द अच्छा ही काम दो, यह 
सुव्यवस्थित और सुचारु रूप से किया गया हो। अनपढ़ ढंग से ऊट- 
पटांग कुछ करते ही चले जाने से आदमी बहुत काम करने वाला भले 

ही दिखाई दे, मग़र यदि वद्द विवेकयुक्त, ब्यवस्थायुक्त और विधियुक्त 
नहीं है तो परिणाम में कम, उल्टा और हानिकर भी हो सकता दे । 
इसलिए हमें केदल यही नहीं देखना चाहिए कि कोई आदमो काम 

करता दै या नहीं | यह भी देखना होगा कि जो काम करता है, वह 
शुद्ध भाव से करता है या नहीं, सद्दी और अ्रच्छी रीजि से करदा है या 
नहीं, जिम्मेदारी और लगन के साथ करता दै या नहीं, स्थिरता ओर 
मनोयोग के साथ करता है या नदी । राम भो पराक्रमो थे ओर रावण 

भी पराक्रमी था। दोनों महान् योद्धा, क्ंवीर और तपरवी थे । मगर 
संसार जानता दै कि पुक राम था और दूसरा रावश । रावण को बलाढ्य 
अगणित सेना किसी कास नहीं आई और अकेल्ले राम के बन्दरों ने हो 
मेदान मार क्षिया । इससे हमें क्या शिक्षा लेनी चाहिए ? 

हमारे 'राष्ट्रीय विकास” के क्रम में हमारे जीवन में यद्द ऐसा 

महत्वपूर्ण सम आ रद्दा है, जिसमें यदि हम विवेक, संयम,भर जिम्मे- 
दारी के भाव से काम न लोंगे तो न केवस्त हमारी बहुतेरी शक्ति व्यर्थ 
ही जायगी अपितु निश्चित रूप से हमारी प्रगश्नि को भी रोक देगी। 

४ : आधुनिक दाता और भिखारी 
सार्थजनिक काम दिन संस्था के समुचित और सुसंगठित रूप से 

शह्दी अस्त सकते और संस्था बिना घन की सद्दायता के नहीं चलती, यरदद 
स्वयंसिद्ध और सर्वसान्य बात दहै। घन मुख्यतः धनी ख्ोगों से ही मिल 
सकता है। हमारे देश में ऐसे घनी बहुत कम हैं जो सार्वजनिक कामों 
में दिख खोशकर धन झगाते हों । पुराने विचार के घगी मंदिरों, गऐ- 

-शाक्षाओं, धर्मेशाजाझों,कुवों,अन्न-के श्रों झादि में धन जगाते हैं और कुछ 
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संस्कृत-हिन्दी की पाठशालह्वाओ तथा अंग्रेजी स्कुजों के लिए भी धम 

देते हैं। देश की परम आवश्यकता को समझकर सामाजिक सुधार 

अथवा राष्ट्रीय संगठन के काम में थेल्ली खोदह्कर रुपया क्षमाने वालों 
की बढ़ी कमी है । फिर जो ऐसे कामों मे दान दिया जाता है वद्द कीर्ति 
के लोभ से, मुलादिओं में आकर, जितमा दिया जाता है उतना उस 
कार्य से प्रेम द्वोने के कारण नहीं । हसका फल्ञष यह द्वोता है कि हमें 

रुपया तो मिल जाता है, पर उन कार्सो के लिए उनका विस्त नहीं मिलता, 
जो कि धन से भी अधिक कीमती है। जहां धन ओर मन दोनों मिल्ष 
जाते हैं वहां देश्वर की पूरी कृपा समझनी चाहिए । 

पर जहां मन नहीं है, अथवा मन दूसरी बातों में खगा हुआ है, 
वहां से अपने कार्मो के लिए घन प्राप्त करमा एक टेढ़ी समस्या है । 
कार्यकर्ता की सबसे बड़ी परीक्षा यदि किसी जगह द्वोती है, सबसे 

अधिक मनःक्लेश उसे यदि कहीं होता है तो अपने प्रिय कार्यों के लिप 
घन एकत्र करने में । में हुस बात को मानता हूँ कि यदि कार्यकर्ता अच्छे 

और सच्चे द्वों तो धन को कमी से उनका काम नहीं रुक सकता मैं 
यह भी देखता हूँ कि कितने ही देश-सेवक घन प्राप्त करने में विवेक का 

कम उपयोग करते हैं । धनवान प्रायः शंकाशीज़ होते हैं । यदि वे ऐसे 
न दों तो जक्ोग उन्हें चेन न लेने दे । घन ही उनका जीवन-प्राण 
होता है; धन ही उनके सारे परिश्रम और उद्योग का सत्य होता है; 

इसलिए चन-दान के मामले में वे कठोर, संशयचित्त और बेमुरोचत हों 
सो आश्चयं की बात नहों; फ़िर भी जिस बात में उसका मन रम जाता 
है, फिर वह 'देश-लेवकों की दृष्टि में उचित दो वा अनुचित, ये सुद्टी 
खोलकर पेसा लगाते द्वी रहते हैं। अतएूव सबसे आवश्यक बात है 
अनवानों को यद जंचना कि दमारा काम जोकोपयोगी है, डसकी हस 
समय सबसे अधिक झावश्यकता है और कायकर्ता सच्चे प्रामाशिक 
आर व्यवस्थित काम करने वाले हैं। यद्द दम बात बनाकर उन्हें नहीं 
सममा सकते । छुल-प्रपंच तो के दिन तक चअद्य सकता है? हमारी 
इयक्तिगत पत्रित्रता, हमारी खगम, हमारी कार्य-शक्ति ही उन्हें हमारा 
सहायक बना सकती है । 

हमारे देश में दान देनेवाजे तीन प्रकार के छोग होते हैं । 
(१) एक तो वे धत्ती जो पुराने ढंग के घार्मिक कार्यों में घन लगाते हैं, 
<२) दूसरे वे धन जो देश-द्वित और समाज-सुधार में रुपया देतहैं,भोर 
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(३) सर्थ-साधारण स्ोग । पुराने ठंग के क्ोगों में धर्म का भाव अधिक 
है, धर्म का क्ञान कम है; और देश तथा समाज की स्थिति का शान तो 
और भी कम है । पुरानी रूढ़ियों और अन्घविश्यासों को ही उन्होंने 
चर्म मान रखता है---भोर यह उनका हतना दोष नहीं है जितना उन 
लोगों का, जिन्दोंने उनको ये धारणाएँ वना दी हैं, औौर अब भी जो 
उन्हें बना रहते देते हें । दान का भाव उनके अन्दर है। जिस दिन वे 
अपनी धारणाझों को गलत समर लेंगे, अपने भ्रम को जान आयंगे, 
उसी दिन वे समझ और खुशी के साथ देश-द्वितकारी कार्यों में दान 
दिया करेंगे । इसका उपाय तो है, उनके अन्दर देश-काज़ के ह्ान का 

प्रधार करना । उनके साथ घोरज रखना द्वोया, आतुर बनने से काम न 

अल्ेगा । 5 

दूसरे दक्ष में दो प्रकार के क्लोग हैं--एक तो ये जो सभो अच्छे 
कार्सो में सहायता देते रहे हैं; दूसरे वे जो स्वास-स्वास कार्मो में दी देखे 

हैं। ये दो भेद दम सा्वेजनिक मिखारियों को अ्रच्छी तरह ध्यान में 
रखने चाहिये | पदक़े प्रकार के क्लोग काम करने वालों पर ज्यादा 
दृष्टि रखते हैं ओर दूलरे प्रकार के खोग काम ओर काम करने वाले दोनों 
पर । पहले दाता को यदि यह जंच जाब कि आदमी भत्वा ओर ईमास- 
दार है तो फिर उसका कास न अझंचते पर भी वह सहायता कर देता 
है और दूसरा दाता इतने पर संतोष महीं करता । वह यह भी देखता 
है कि यह काम क्या कर रद्दा है, अच्छी तरद्द कर रद्दा है या नहीं, जो 
कार्य स्वयं दाता को पसंद दे यही कर रहा है या वूखरा; 
और यदि वह उसके मत के अनुकूल हुआ तो दी सद्दायता करता है। 
पहले दाता में ठदारता अधिक है और दूसरे में विदेक तथा मिशनरी- 
बुलि । पहले में शजा का मनौदाय है, और दूसरे सें सेनानायक की 
विवेक-शीलता, तारतस्थ-शुद्धि । पद्ल्या देने की तरफ समितना ध्यान 

रखता है उत्तना हस बात की तरफ नहीं कि दिये धन का उपयोग केसा 
दो रद्ा है, काम-काज कोसा-क्या चक्ष रह्या है; दूसरा पिछली बात के 
लिए जागरूक रहता है। पहले दाता से बहुतों को थोषा-पोद्षा काम 
मिल्धता है, दूसरे से थोढ़ों को बहुत। पहला धूतों के जाल में फंस 
सकता है, दूसरे से सच्चे स््थादी भी निराश हो सकते हैं। इस समो- 
कृश्ति को पदचानकर हमें मरिक्षा-पात्र हाथ में खेत! जाहिए। राजा-हस्ति 
के दाता के पास दर खिखारी बढ़ी रकम की अभिक्वाषा से जाकगा, 
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अधचा बार-बार जाने खगेगा तो निराशा, पछुतावा और कभी फिसी 
समय उपेक्षा या अपमान के लिए उसे तैयार रहना चादिए । मिशनरी- 
बृत्ति वाले दाता के पास उसके प्रिय कार्मो को छोढ़कर दूसरे कामों के 
लिए जाने से सूखा इन्कार मिलने की तैयारी कर रखनी चाहिए । 

अब रहे सवंसाधारण दाता। ये दाता भी हैं और दान-पात्र भी 
हैं। सार्वजनिक काम अधिकांश से स्वसाधारण के ही ख्राभ के लिए 
दोते हैं । उन्हींका घन और उन्हींका लाभ । हमारी वर्णा-व्यवस्था ने 
समाज-द्वित के लिए धन देना धनियों का कतंब्य ठहरा दिया। इसलिए 

अधिकांश धन उन्हींसे मिलता है और उन्हींका दिया होता है। यों 

देखा जाय तो सर्वसाधारण जनों के ही यहां से वह घन धनियों के यहां 

एकत्र हुआ है और उसका कुछ अंश फिर उन्हींकी सद्दायता में लग 
जाता है| पर इतना पवक्तर खाकर आने के कारण वह्द उन्हें अपना नहीं 

मालूम होता । सबसे अच्छी मनोद्धत्ति तो मुझे यही मालूम द्वोतो है 
कि सर्वंसाधारण अपनी संस्थाएँ, श्रपने काम, अपने ही खर्चे से चलाव । 

दान लेने और दान देने को अथा मनुष्य के स्वाभिमान को गहरा घका 
पहुँचाती है । दान देने वाला अपने को उपकार-कर्त्ता अतएव बड़ा सम- 
मने लगता है ओर अभिमानी हो जाता है । इधर दान लेने वा अपने 
को उपकृत अतएवं छोटा भौर ज़लील खममने लगता है। यदि कर्तव्य- 
भाव से दान दिया और लिया जाता है, यदि दाता अपना भ्रद्दोभाभ्य 
सममता हो कि मेरा पेसा अच्छे काम में रा, यदि शिक्षक भी अपने 
को धन्य समझता हो कि समाज-सेवा या देश-द्वित के किए मुम्क म्रेक्षी 

हाथ में लेने का और अपमानित था विरस्कृत होने का सौभाग्य प्राप्त 

हुआ्ञा--तय तो इससे बढ़कर सुन्दर, उच्च, इंर्ष्या-योग्य मनोबृत्ति हो नहीं 
सकती । झतएव या तो कत्त ब्य झोर लेवा-भाव से दान दिया और 

किया जाय, फिर उसमें उपकार या एद्सान का भाव किल्ली ओर न रहे 
था फिर दान देने-छेने की प्रथा उठाकर स्वायद्धम्बन की प्रशाक्षी ढाली 

जाय । चतसान दाताओं ओर भिक्ुकों का बतेमाम अस्वासाविक ओर 

उद्वे र-जनक सम्बन्ध किसी लरद्द घांछनीय नहीं है । 
सिक्षुक भी कई प्रकार के हैं। पेटार्थो और सेवार्थी--ये दो बढ़े मेद 

उनके किये जा सकते हैं; फिर यात्रक सिखारी ओर ढाकु भिखारी--- 
ये दो भेद भी उनके हो सकते हैं। झपने पेट के लिए भीख मांगने वाले, 
फिर चाहे थे पुराने ठंग के भिखमंगे हों, चांदे नवीन ढंग से चन्ता जमा 
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करने वाले हों, स्लोग उन्हें पदचानते हैं और चाहें तो उन्हें जरदी पकद 

सकते हैं । सेवार्थी वे हैं जो अपने झंगोकृत कार्यों और संस्थाझ्रों के क्षिण 
सरद्यायता प्राप्ठ करते हैं । अपने भरण-पोषण मात्र के लिए वे संस्था से 

खर्च से लेते हैं। याचक भिखारी वे जो गली-गल्ली चिकलाते और गिद- 

गिड़ाते फिरते हैं; भोर डाकू भिखारी वे जो मुड्चिरे द्वोते हें अथवा 
अखबारों में बदनामी करने की धमदी दे-देकर या झान्दोलन मचाकर 

रुपया दृद्प लेते हैं । 
दाताओं को चाहिए कि वे स्तुति से प्रभावित और निन्दा से भय- 

भीत होकर दात न द॑ । काय की आवश्यकता, श्रेष्ठता ओर उपयोगिता 

तथा कार्य-संचाज्न की लगन, प्रामाणिकता, व्यवस्थितता ओर योग्यता 

देखकर घन दिया करें | भिखारियों को चाहिए कि दाता को पहचानकर 
उसके पास जाय॑, आवश्यकता हो तभी जाय॑ । दाताओं और भिखारियों 
के लिए नीचे लिखे कुछ नियम ज्ाभकारी साबित होंगे ।-- 

दाताओं के लिए--- 
(१) देश, काल और पात्न को देखकर द्वान ठे । 
(२) जो देना हो खुशी-खुशी दें-ग्रे-मन से या जबरदस्ती कुछ न दें। 
(३) आजकल देश-दित झोर समाज-सुधार के कामों में ही घन 

खगाय । 
(४) दान देने के पदल्ते भिक्तक को परर्क्ष ले। यद्द जांच ले कि बहद्द 

अपने, अपने कद॒म्बियों के, झाश्चितों के किए सहायता चाहता है या 

झपने अंभीकृत कार्य के लिए,या झपनी संस्था के संचालन के लिए चाहता 
है। फिर व्यक्ति और काये को जैसी छाप उनके दिल्ल पर पढे घेसी 
खदह्याबता करती चाहिए । 

(९) हर झामम्तुक को सोधो सद्दायता करने के बजाय यद्द ॒धघब्छा 

है कि एक-एक कार्य के क्षिए एक-एक विश्वसनोय भ्रधान चुन किया 

जाय ओर उस्तक्ती म्राफत सदामता दी या विज्ञाद जाय । 
(६) जद्दां-अद्दी दान विया जावा है वहां उसकर्ुडपयोग केसा-क्या 

-होंता है, इसकी जांच-पह़लाक्ष दाता को इमेशा कराते रहना चाहिए भर 
. आवश्यकता जान पढ़े खो बिना मांगे हो सहायता करनी ऋाहिए । 

(७) -इतमी यातों की जांच होनो ऋधिए--(३) आप्त धन का 

पदिसाव टीक-ठीक रक्षा जाता दे या महीं; (२) खर्चनयर्च में किफायत 
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से काम किया जाता है या नहीं; और (३) काये के अलावा व्यक्ति 
अपने ऐशो- आराम में तो खर्च नहीं कर रहे हैं न? 

(८) दाता भिखारी का 'अनादर न करे । स्नेषह्द के साथ उसकी 

बाते सुने और मिठास से उसको उत्तर दे । इन्कार करने में भो, जहां- 

तक हो, रुखाईं से काम न लिया जाय । यह नियम सैवार्थी मिखारियों 

पर लागू होता है पेटार्थों या डाकू भिखारी पर नहीं । उनको तो भिक्षा, 
दान या सहायता देना घर की लक्ष्मी को कूढ़े पर फंकना है । 

मिखारियों के लिए-- 
(१) केवल सा जनिक कार्य के लिए द्वी मिक्षा मांगने जाय॑ । 
(२) अपने खर्च-बर्च के लिए किसी व्यक्ति से कुछु न मॉ्गे--- 

संस्था या अपने अ्रंगीकृत काये पर अपना बोक डाल और सो भो 
उतना ही, जितना भरण-पोषण के लिए श्रति आवश्यक है। भूखों 

मरने को नोब्रत श्राने पर भी अपने पेट के लिए किसी के आगे हाथ 

न फेलावे । 
(३) जब बद् भिक्षा मांगने निकला दे तब मान-अपसान, आशा- 

निराशा से ऊपर उठकर दाता के पास जाय । सहायता मिक्ष जाने पर 

हर्ष से फूल न उठे, न मिलने पर दुःखो न हो । मिल जाने पर दाता को 
धन्यवाद अवश्य दिया जाय; पर न मिलने पर तनिक भी ऊुमज्ाहट न 

दिखाई जाय । उसे कोसना तो अपने को भिज्ञक की श्रेष्ठता से गिरा 
देना है। 

(४) भिक्षा मांगने तभी निकले जब काम बिल्लकुत्न ही अद़ जाम ! 

(५) घन के द्विसाब-किताब झौर खर्च-वर्द में बहुत चोकस ओर 
खावधान रहे । कार्य-संचालन में प्रमाद या झआलस्य न करे अन्यथा 

डसका भिक्ता मांगने का अधिकार कम द्वो जायगा। 

(६) दाताओं पर प्रभाव जमाने के लिए आडम्बर न रचे। उन्हें 

फुसलाने के लिए व्यर्थ की तारीफ न करे । ढराकर दान लेने का तो 
स्वप्न में भी खयाल न करे । 

(७) अपने कार्य में जिन-जिन लोशों को रुचि हो उन्हींके पास 
खद्दायता के लिए जाय । 

(८) यह समझे कि संस्थाएँ और कार्य घन के बल्न पर नहीं, हसारे 
स्थाग, तप ओर सेवा, के बच्ध पर दी चल्ल सकती हैं भर यदि तप 
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ओर सेवा न होगी तो धन भोग-विलास की सामग्री बन जायगा। 

स्थायी कोष बनाने के लिए धन संग्रह करने किसी के पाल न जाना- 

चाहिए । 

मेरा खयाल दे कि यदि दाता ओर भिखारी दोनों इन बातों का 
खयात रखते रहेगे तो न कोई आअच्छा कार्य धन के श्रभाव में बिगइने 

पायगा, ल धन का दुरुपयोग होगा, न दाता और भिखारी को परस्पर 

निन्दा या तिरस्कार करने का अवसर ही आयगा | आदर्श दाता और 

आदर्श भिखारी जिस समाज में हों वह धन्य दे । वह समाज कितना 

ही पीड़ित, पतित, पिछड़ा दो, उसका उद्धार हुए बिना रद्द नहीं सकता। 

६ ; घनिर्कों से 
सेरा इस बात में विश्वास है कि समाज से सबके लमान अधिकार 

हैं सबको अपना उत्कष' करने की समान सुविधा होनी चाहिए। मैं 
व्यक्तिगत सम्पत्ति रखने के पक्ष में नहीं हूँ । म्छूठ ओर श्न्याय से धन 

कमाना और उसे संग्रह करना बुरा समसता हूँ । लेकिन में हस बात को 
नहीं मानता कि सारी बुराई की सढ़ घन या धनो लोग है। दमारे हिन्दू- 
समाज में बुराई घन वाज्ों से नहीं, ग्राह्मणों से शुरू हुई । वे क्यों घन 

के या सत्ता के वश में होकर अपने कतंच्य और धर्म को भूल गए ? 

श्राह्मण बुद्धि और ज्ञान का प्रतीक है। तप और तेज की निधि है। 
बुराई बुद्धि में है, घन में नहीं; बुद्धि दसें कुमार मे ले जाती है, धन तो 
उसका सहायक बन जाता है। इसलिए में तो समाज के बिगाड़ की 
असली जिम्मेवारी दुब द्वि स्वार्थ-बुद्धि को मानता हूँ, धन-सत्ता आदि 

साधमों को नहीं । गांधी ब्राह्मण हैं, उच पर न धन का जोर चलता है, न 

सत्ता का । जिस दिन इनका जोर चल जायगा,सममियेगा वह अआह्यमण॒रव 

से गिर गए हैं । 
परन्तु इसका यद्द अर्थ नहीं कि धनिक सब तरह निर्दोष हैं । समाज 

के प्रति जो कतंब्य उनका था या है उसका ये यथावत् पालन करते हैं 
सो बात नहीं; बल्कि इस समय तो समाज में एक ऐसा दल पैदा हो 

गया दै जो कद्दता दे कि धनिकों की घन-तृप्णा ने उनको समाज का 

शोषक बना दिया दे । यद्द आरोप विज्ककुत्ष निराधार दो ऐसा नहीं कट्द 
सकते । मद्दात्मा गांधी जी ने इसी वशिक्व॒ति के शोषण को ध्यान में 
रखकर कहा था कि वैश्य जाति के पापों के प्रायश्चित्त करने के लिए ही 
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मेरा जन्म वेश्य कुल में हुआ है । श्री जमनालालली बजाज भी एक 
आदर्श वेश्य “बनने का श्रयत्न इसीलिए कर रहे ये और श्री 
घनश्यामदासजी बिड़ला ने भी पू'जीपति-बन्धुशों से कहा है कि आप 
लोग अपने जीवन-व्यवहार से यह साबित कर दो कि प्'जीपतलि बर्ग ' 

उन दोषों का पात्र नहीं है जो समाजवादी लोग उन पर लगाते हैं । 
इसका अर्थ यह है कि धनिक, पृ'जीपति या वेश्य-वर्ग के लोगों को 
समाज या देश के कार्यो में अधिकाधिक हिस्सा लेना चाहिए । 

यह वे दो तरह से कर सकते हैं । एक तो धनोत्पादन इस तरदद 
करे' जिससे श्रमिकों श्रीर गरीबों का शोषण न हो; दूसरे, जो कुछ धन- 
संग्रह,करे' उसमें से देश और समाज के कामों में जनता के दिंत में 

उसका काफी अंश ल्गावे' । 

पहली बात की तरफ बहुत ही कम लोगों का ध्यान गया है। के 
अन्धा धुन्ध धन कमाने के पीछे पढ़े हुए हैं। उसके लिए मूठ भौर 
घोखा-धड़ी को कोई पाप नहीं सममते हैं | धन अ्रल्बत्ता देते रहते हैं 

परन्तु उसर दान में भी सब स्वार्थ घुस गया दीखता है । नाम के लिए 

या भ्रागे-पीछे कुछ लाभ उठाया जा सकेगा, इस दृष्टि से यानी भय या 

लालच से घन अधिक दिया जाता है। फिर मानो बढ़ा अद्दसान 

करते हों, ऐसा सी कोई-कोई जताते हैं । पाप की कमाई में से कुछ घन 
अच्छे काम में लगा फर पुएय संचय करना चाहिए, ओर जो हमारे पाप 

की कमाई का दान लेते हैं ये हमें पाप से बचने में सहायता करते हैं। इस 

वास्तविक भावना से कितने लोग धन देते हैं? मुझे अक्सर दाम 
मांगने और लेने के अवसर प्राने रहते हैं। अपने पेट पालने के लिए 

मैंने कभी किसी के सामने हाथ नहीं फेलाया। सार्वजनिक कामों के 

लिए दान मांगना और लेना में आह्यण का ही नहीं प्रस्थेक देश-लेवक 
का धर्म समरूता हूँ | इस सिक्षक जीवन में जो कुछ अनुभव हुए हैं 
अनके आधार पर उन घनिकों से इतना जरूर कहना चाहता हूँ कि थे 

घन के कारण अपने को बढ़ा और श्रेष्ठ समझने का ख्याल छोड़ दे । 
दूसरे जब कोईं सावंजनिक कार्यकर्ता उनके सामने झावे तब वे उसे 
शुरुछ भोर उपेक्षा की दृष्टि से न देखें । यह जरूर जान लॉ कि ब्यक्ति 
सच्चा और ईमानदार सो है न, कार्य उसका लोकोपयोगी है न । वे पात्र 

को परखे बिना हरगिज दान मन दें। झूठी दया के वशवर्ती होकर भी 

खान न दें। भय से कभी दान न दें । ध्यक्ति यदि सस्पान्न है तो डलके 
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प्रति सदूभाव रखते हुए नश्नता-पूर्वक दान दें। और जब देना ही है,. 
देते हैं तो सास्विक दान क्यों न दे' ? कंजूसी ही करना हो तो अपने 
ऐश-झआाराम में कर, देश ओर समाज के लिए देने में नहीं । संकल्पित 
दान को न देना, उसका अपने निजी खर्च या व्यवल्लाय में उपयोग 
कर लेना साक्षात चोरी है। इससे वे बचे' | वे इस बात को न भूले" 
कि उनकी अमर्यादित धन-तृष्णा, झनेतिक साधनों से धन-संग्रह और 
केवल स्वार्थ ओर सुख-भोगों में ही उसका उपयोग करने की वृत्ति के 
कृ्रीले परिणास प्रकट होने लगते हैं। 

असी समय दे, वे चेते' | क्या हिंसास्मक तथा अटिंसास्मक दोनों 
प्रकार के बल उनकी शोषण-दुत्ति के और स्वार्थ-परता के खिलाफ काम 
कर रहे हैं? यदि उन्होने अपने को न सम्भाला और अपने जीवन को 
जनता की सेवा के अनुकूल न बनाया तो खुद ईश्वर भी आने वाले 

दुर्दिन से उनकी रक्षा न कर सकेगा । 

७ $; देश-सेवक ओर तनख्वाह 
देश-कार्य को सुब्यवस्थित भौर सुसंगठित रूप से संचालित करने 

के लिए हज़ारों की तादाद में देश-सेवकों की आवश्यकता 
रदतो हे । जबतक इनके गुजर का नियमित प्रयंध न द्वो तबतक इतनी 
बढ़ी कार्यक्षम सेना मिलना असंभव दहै। फिर भी कई क्वोग उन देश- 
सेवकों या सावंजनिक कार्यकर्ताओं को, जो वेवन लेते हैं, बुरा सममते हैं, 
डक्षकी निम्दा करते हैं, समय-असमय उनपर टीका-टिप्पणी करते हैं + 
इसलिए हम यह भी देखले कि यद्द भ्राछ्षेप कटष्ठां सक्र ठोक है । 

तन्नख्वाद के मानी हैं नियमित और निश्चित रुपया अपने खर्च के 
लिए सेना । देशभक्त या साव॑जनिक कार्यकर्ता सिफे उतना ही रुपया 
निम्रमित रूप से क्ेता हे जितना मद्दत जीवन-निर्बाद् के लिए काफी दो । 

पेश-झआराम झौर मौज-शोक के किए एक पाई भी लेने का उसे हक नहीं 
है। कोई नियमित-रूप से के या अनिबमित-रूष से, निश्चित रकम के या 
आभिश्चित, किप्तो संस्था से ले या व्यक्ति से, किसी देशसंवक या खोक- 

लेबक को मेंने फ़राके कर-करके कास करते डुए नहीं देखा है । यदि 
उसके स्लाथ उसका कुटुम्ब भी दै तो उसे कहीं-न-कहष्टीं से, किसी-न-किसी 
तरद, गुजर-बसर के लिए रुप्णा लेना दी पदता हे। तो जब कि तत्त- 

सवाहदार या बे-तनख्वाहदार सभो कोरगों को खर्च-बर्च या युजर-बखर के. 



देश-सेबक और तनरूवाह श्षरे 

छ्लिपु रुपयों की जरूरश होती है तब जो निश्चित और नियमित रूप से 
एक रकम लेकर उसीपर अपनी गुजर चलाते हैं. वे बुरे क्यों, भौर वेतन 
लेकर सारा समय देश और जन-सेवा में त्वगाने की प्रणाज्नी बुरी क्यों ? 
जो क्वोग वेतन न लेकर देश या जन-सेवा करते हैं वे या तो झपने बाप- 
दादों की कमाई में से खर्च करते हैं, या धनी मित्रों की सद्दायता पर 
गुजर करते हैं; या बीसा, अखबार, वकालत, डाक्टरी अथवा ऐसा ही 

कोई निजी घन्धा खोलते हैं और उसमें से भत्ता लेते हैं; परन्तु जोवण- 
निर्वाह के लिए रुपया सब लेते हैं। यदि कोई निश्चित और नियमित 
रकम नहीं लेता हो तो मेरी राय में यह गुण को नहीं, बल्कि दोष की 
बात है | हसके अलावा व्यक्तियों की अभियमित और अनिश्चित रूप से 
सहायता लेने की अपेक्षा तो किसी सुयोग्य और मान्य संस्था से नियमित 
रकम महज अपनी मामूल्नी जरूरियात भर के लिए लेना क्यों श्रेयस्कर 

और वाज्छुनीय नहीं है ? यों तो में ऐसे भी देश-लेवकों या सावंजनिक 
कार्यकर्ता कहटलाने वालों को जानता हूँ, जो एक ओर वेतन शब्द का 
तिरस्कार करते हैं पर जो दूसरी ओर या तो चन्दा लेकर खरा जाते हैं, 
था डरा-यमकाकर लोगों से रुपया लाते हैं, या कर्ज लेकर फिर मुँदद 

नहीं दिखाते, या पेसा न मिलने पर अखबारों में गाली-गलौज क.ते और 
सिराने की कोशिश करते हैं । पर यहां हनका विचार नहीं करना है; 
क्योंकि ये तो वास्ख्य में समाज के चोर हैं झौर लोकद्वित के नाम पर 
चोरी और ठगी करते फिरते हैं । अस्तु । 

तो अब यह समसऊ में नहीं आता कि जब कि हर देश-भसक््त झोर 
समाज-सेवक को अपनी गुजर के लिए रुपयों की या घन की कुछ-न-कुछ 

झावश्यकता होती है तो फिर नियत रकम में अपनी गुजर करने की 
अख्थाल्ी क्यों बुरी है ? श्राप कहेंगे, निजी घम्घेवाज्षा अधिक स्वतन्त्न हे । 
पर किस बात के लिए ? अधिक खर्च कर देने के लिए और किसी भी 
एक काम में न क्गा रहने के किए ही न ? पर इस स्वतस्त्रता में या 

अभिनस में रद्कर काम करनेवाले को अपेक्षा एक नियम के अधीन रह 

कश नियत और निश्चित रुपया लेने और काम करनेवाला आदमी क्या 
अधिक कठिनाइयों में काम नहीं करता है ? उसे अधिक संदम धर 
शक्ति से काम नहीं लेना पड़ता है? और क्या इसी कारण वह निस्दा 

का पात्र है ? फिर अपने निजी घन्धों में अधिकांश ससय देनेयात़ों की 
सुख्य शक्ल तो अपने घम्धे में ही चल्ती जाती दै--राष्ट्र या समाज के 



श्णछ स्व्॒तंत्रता की ओर 

कार्मो के लिए नाम-मान्र का अ्रवकाश उन्हें मिक्षता है! इससे उन्हें 
द्ेश-लेवक! बनने का श्रेय भी भले द्वी मित्त जाय, देश को उनसे पूरा 

[क्षाभ नहीं मिक्षता। इसके विपरीत तनख्वाहदार क्लोक-सेवक को 'वितन- 
-भोगी' कहकर आप चादे देशभकित' से खारिज कर दीजिए; पर उसके 

सारे समय और शक्ति पर देश और समाज का अधिकार होता है और 
उसका पूरा एवं सारा लाभ देश या समाज को मिलता है। हसके सिवा 

जहाँ देश-सेचकों के निर्वाह का कोई प्रबन्ध नहीं होता वहाँ का सखांचे- 

जनिक जोवन अबसर गन्दा पाया जाता है | अतएव मे शी मन्दमति में तो 

वेतन की प्रथा निनन्दुनीय नहीं, प्रोत्साहन देने योग्य है। गुजरात में जो 
इतना सुदृढ़ संगठन हुआ है, वह वेतनभोगी देश-सेवकों का ही ऋणी है। 
आज देश में जितनी राष्ट्रीय शिक्षा-संस्थाएँ चलन रही हैं, श्री गोखले की 
भारत-सेवक-समिति, लखालाजी की पीपल्स सोसायटी, श्रद्धानन्दजी का 

गुरुकुल, कर्व का महिला-विद्यापीठ, देवराजजी का जालन्धर-कन्या-मद्दा 
विद्यालय, टेगोर की विश्वभारतो, मालवीयजी का हिन्दू-विश्वविद्यालय, 

गांधीजी का चरखा-संघ, हरिजन सेवक-संघ;जमनाक्षात्षजी बजाज का गांधी 

सेवा-संघ, ये सब अपने खर्च के लिए निश्चित और नियमित रकम भर्थात् 

वेतन पानेवालों के ही बत्त पर चल्त रदे हैं और अपने-अपने जषेत्र में भरलक 
सेचा_कर रहे हैं । देश में ठोस और रचनात्मक काये कभी हो दी नहीं 
सकता, सदि आपके पास हजारों की तादाद में नियत ओर निरिचित रकस 

लेकर सेवा करनेवाले लोग न हों। कांग्रेस का कास आज से कहीं 
अधिक खुब्यवस्थित झौर सुसंगठित रूप से चलने लगे, वह कद्दी अधिक 
बलशालिनी, हस सरकार से भी बहुत अधिक शक्तिशाल्षी संस्था हो जाय, 
यदि उसमें “राष्ट्र-सेवक-मंडल” की योजना पर अमल होने लगे । 

हन बातों ओर स्थितियों की उपेक्षा करके यवि हम राष्ट्रीय छलेश्र 
में वेतम-प्रथा का पेर न् जमने देने का उद्योग करंगे तो हम या तो देश- 

ख्रेथा और जन-हित के नाम पर चोरी ओर ठगी को प्रोत्साहन देने का 
या देश-सेवा के उत्सुक नवय॒वकों को निज्ञो काम-धन्धों के द्वारा स्वार्थ- 
साधन में दा सरकारी नौकरियों को गुल्लामो में लगाने का ही पुण्य 

प्राप्त करेंगे । 



काय-कत्तोओं की जीविका १८५ 

८ : कार्य-कत्ताओं की जीविका 
कार्यकर्ता भी मनुष्य हे ओर इसलिए वह हवा खाकर या फाके- 

कशोी करके नहों रह सकता। अधिक नहीं तो खाने-कपड़े भर का तो 
उसका कोई प्रबन्ध दोना ही चाहिए । इसमें दो मत नहीं हो सकते । अब 

प्रश्न यह है कि यद्द प्रबन्ध हो कहां से ? इसके इतने जरिये देखे 
जाते हैं-- है 

(१) किसी संस्था के द्वारा, 
(२) किसी मित्र या मिश्रों की सहायता से, 
(३) अपनी सम्पत्ति हो तो उसमें से, 

(४७) भिक्षा द्वाराया 

(२) आइडे-टेढ़े और आश्षेप योग्य मार्ग से, 
संस्था से उन्ही लोगों को मिलता या मिल सकता दै जो संस्था के उद्दे श्य 

को भांनते हों, उसकी नीति पर चलते हों और उसके नियमों की पाबन्दी 
रखते हों । मित्रों से सद्दायता व्यक्तिगत स्नेह और आदर होने पर ही 
मिल सकती है । इसमें यदि आदर्श और सिद्धान्त की एकता द्वोतो 
यह सद्दायता अधिक द्ार्दिक और अधिक स्थायी हो सकती है | अपनी 

सम्पत्ति रखने वाले कार्यकर्ता बहुत थोड़े हैं भर द्वो सकते हैं। मदास्मा- 
जी कद्दते हैं, मुके ७॥ लाख गांवों के लिए ७॥ ल्लाख कार्यकर्ता चाहिएं । 
अब इतने कारयकर्ता अपनी सम्पत्ति रखने वाले कहां से मिलेंगे ? भिक्षा 
द्वारा पेट भरने से श्रात्म-सम्मान नष्ट होता है। जिसकी भावना ओर 

जीवन सेवामय है उसे तो घर-घर भीख मांगने की जरूरत ही क्या दै ? 
यदि उसकी जरूरतें बहुत थोढ़ी हैं और थोढ़ी द्वी होनी चाहिएं-तो कष्ट 
के साथ क्यों न द्वो, उसे पेट भरने की सामग्री मिस्र द्वी जाती है। भिक्ता 
से तो परिश्रम करके मजदूरों के रूप में जो कुछ मिले उस पर गुजर 

करना बेहतर है। पांचवां रास्ता तो निकृष्ट ही है। कोई भत्ता आदमी 
ओर प्रतिष्ठित कार्यकर्ता टेढ़ा और आपत्तिजनक मार्ग अपनी गुजर के 
क्लिए न स्वीकार करेगा। सस्चे कार्यकर्ता की एक परीक्षा यह भी दै कि 

यह अपने निर्वाह के लिए राज-मार्ग ही अज्ञीकार करे, चोर-मार्ग कदापि 

नहीं । धमकाकर, कूठ बोलकर, धोस्रा देकर, खुशामद करके, गिड- 

गिड़ाकर, सिथ्या स्तुति करके, अन्य भ्रशंसा करके, झात्म-सम्मान 

स्वोकर, झूठे वायदे करके, झूठा हिस्लाव बनाकर, चन्दा दहजम करके, 
आर दिसाव न् बताके ये सब चोर-सार्ग के ममूने हैं । 



१८६ स्वतंत्रता की ओर 

इनमें हमारी समर में सबसे अ्रंष्ठ मार्ग तो यद है कि [कार्यकर्सा 
जिनकी सेवा करता है उनन््तकी आप दी हुईं सहायता पर शी खन्तोष 
मामे । किंतु इसके छ्विए बहुत थैय और अद्धा की आवश्यकता है। दूसरे, 
एक झादमी सेवा करे और उसके चार अआादुमियों का खर्च लोगों पर पढ़े 
थद्द न होना चाहिए। ऐसी स्थिति वात्नों को अबसर विशेष कष्ट और 
झसुविधा द्वोती दै | अव्वल तो अआ्राश्चित न हों या एक दो दों, किंतु जो 
हों वे भी कार्यकर्ता बनकर रहें तो विशेष कठिनाई न होगी; किंतु फिर 

भी यह मार्ग है ज़रूर ऐसा कठिन जिस पर थोड़े द्वी ज्ञोग चतह्व सकते 
हैं। जो भ्केले हैं उनके लिए यद्द बहुत ही बढ़िया है-सिर्फ उनकी 
जरूरत ऐसी ही धोनी चाहिएं जो उस समाज के ज्ञोगों से, जिनकी वहच्द 
सेवा करता है, सर्चील्ती न हों | दूसरे नम्बर पर, इससे सुसाध्य ह्दै 

किसी संस्था द्वारा नियत रकम लेना । इसमें निश्चिन्तदा तो भ्रथ्रिक है; 
किंतु कार्यकर्ताओं के आल्सी, सुख-भोगी, लोकमस के प्रति लापरवाह्द 
रहने का अन्देशा रहता है। यदि संस्था के संचालक ओर कार्यकर्सा 
जागरूक रहें तो इस दोष से बचाव हो सकता है। अपनी सम्पत्ति रखने 

वाले यानी अवेतनिक रूप से काम करने वाल्लों में अ्रभिमान, गैर- 
जिम्मेवारी ओर अनियस का दोष पाया जाता है। वे अपने को उन 
लोगों से भी श्रंष्ठ समझने लगते हैं जो पिसते तो उनसे ज्यादह हैं, 
डपयोगी भी उनसे ज्यादइ हैं;परन्तु अवेतनिक नहीं हैं। यदि इस बुराई 
से कार्यकर्ता अपने को बचाये रफ्ख तो फिर दर्ज नहीं है । 

कार्यकर्ताओं की जीविका के संवन्ध में एक और बात विचारणीय 
है । कुछ कार्यकर्ताओं को शिकायत है कि हम काम करने को तैयार हैं 
परन्तु फोई दमारी जीविका का प्रबन्ध नहीं है। इधर जो लोग जीदिका 
का प्रबन्ध कर सकते हैं उनका कहना दे कि देश में योग्य कार्यकर्साओं 
का अभाव है। इसका एक दी रास्ता है-या तो हम स्वतन्त्र रूप से 
अपनी जीविका का साधन ट्वूढ़ ले या जिनसे जोदिका के प्रबन्ध को 
अंपैक्षा रखते हैं---डम्होंने कार्यकर्ता की योग्यता की जो नाप बना रश्ली है--- 

उसमें पूरे उतर । यदि हम अपनो योग्यता को नाप अपनो ही रखना 
चाहते हैं तो जीविका का प्रवस्ध हमें खुद कर खेना चादिए। यदि खुद 
प्रबन्ध कर सकने की स्थित्ति न हो तो उसकी नाप में पूरा उतरने का 
चरण करमा चाधिए। या तो दम अपनी साप रखने का सन््तोष पा 
और जीविका को जिम्मेवारी अपने ऊपर के था जीविका के प्रवन्ण खे' 
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निश्चिग्तता प्राप्त करने के लिए दूसरों की नाप में पूरा उतरने की जिम्मे- 
वारी लें। दोनों दशाओं में एक बात का सन््तोष ले लें और एक बात की 
जिम्मेवारी । यद्द नहीं दो सकता कि सन््तोष हम दोनों प्रकार का चाहें 
और जिम्मेवारी एक बात की भी नहीं। कुछ तो हमारा समाज भी' 

अपने कर्तव्य के प्रति उतना जाग्मत नहीं है जिससे कार्यक्ताओं को 
जीविका की चिन्ता न करनी पढ़े; ओर कुछ दम कार्यकर्ता भी उस कोटि 
के नहीं द्ोते जिसकी अच्छी छाप समाज पर पड़ती रद्दे । इसमें दोष की 

अधिक जिम्मेवारी कार्यकर्त्ताओं पर हो आती है; क्योंकि समाज तो 
प्रायः सहदय, सद्दानुभूतिशील भौर क्षमाशील ही देखा जाता है। 
अतएव इस #विषय में मुझे कुछ सन्देह नहीं है कि कार्यकर्ता की 
योग्यला और खेवा में ही कहों कसर द्वोनी चाहिए जिससे उसे निर्वाह 
की चिन्ता में पथ-भ्रष्ट होना पड़ता है या सेवा से विरक होजाना 

पढ़ता है। साथ द्वी प्लके इस बात में कोई शक नहीं है कि झब तक 

संस्था-सजठन या आंत के खुखिया कार्यकर्ताशों को जीविका का समुचित 
प्रबन्ध नहीं करते या डखकी जिम्मेबारी को अनुभव नहीं -करते तब तक 

सुसज्ञठित और खुचारु रूप से काम चलना असम्भव है । 

६ : जीवित रहने का भी अधिकार नहीं 
सार्वजनिक संस्था, संगठन और जीवन में यद्ट एक प्रश्न है कि 

दूसरों के मतों ओर विचारों को किस हृद सक सहन किया जाय ? आप 
एक बात को सह्दी मानते हैं, में दूसरी बात को । आप कहते हैं, ठद्दरने 
और काम करने का समय है। में कददता हूँ, लड़ने और आन्दोलन करने 
का है। पक कद्दता है, फक्षां आदमी को सभापति बनाओ, दूसरा कट्दता 
है, नहों; फर्तलां को बनाना आदिए। एक के मत में यह प्रणाली अच्छी 
है; दूसरे के विचार से दूसरी । एक एक ब्यक्ति को नेता मानता है; 
डूसरा दूसरे को । कोई एक संस्था पर कब्जा करना चाहता है; कोई वहाँ 
से हटना नहीं चाहता। धार्मिक झगढड़ों को छोड़ दे तो सावंजविक 
जीवन में ऐसी ही बातों पर विवाद, वैमनस्य और मगढ़े हुआ करते हें । 
यदि हम हर छोटो-बचडढी बात पर लद॒ते ओर एक-दूसरे पर दसस्ता करते 

रहें तो सावंजनिक जीवन में एक घणित वस्तु द्वो जाय । हमें एक ऐसी 

मर्चादा बांधनी दी द्ोगी, जदाँ ठक दम एक-दूसरे को बरदाश्त करे” और 

डसके बाद विरोध या प्रतिकार । फिर हमें यह भी निश्चय करना द्वोगा. 
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कि विरोध या प्रतिकार केसा होना चाहिए ? मेरी वपममरक में हमें सबसे 
पहले यह देखना चाहिए कि मत-मभेद का आधार कोई सिद्धान्त, आदर्श 
या उच्छ लच्य है, अथवा स्वभाव, ब्यवद्वार, हं ष, मत्सर आदि है? 

इसी प्रकार मतभेद रखने वाले व्यक्ति का भाव शुद्ध है, नीयत साफ है, 
या धोखे और फरेब से काम ल्लिया जाता दे ? यदि मतभेद के मूल में 
सिद्धान्त, आदर्श या ख़चय दे और भावना शुद्ध है तो वहां वेमनस्य 
नहीं पेदा हो सकता । जद्दां शुद्ध और उच्च भावना दे वहां छोटी-छोटी 

व्यवद्दार की, तफधील की, या स्वभावगत गुण-द्वेष की बातों पर झगड़ा 

ओर तू-तू , मैं-में नहीं हो सकती । जह्दां दिल में एक बात दो और 

बाहर दूसरी कद्दी जाती हो वहां विश्वाल जमना कठिन द्वोता दे और 
ऋगडढ़ा हुए बिना नहीं रहता। अब इसकी क्या पहचान कि मतभेद 

सिद्ध/न्त-मूलक दै या व्यक्तिगत कारणों से अथवा भावना शुद्ध दे या 

अशुद्ध ? यदि सिद्धान्तगत है तो व्यक्ति अपने व्यक्तिगत दानि-ल्ाभ, 

डतार-चढ़ाव, मान-अपमान को सिद्धान्त के सुकाबस्ते में तरज्ञीद स देगा। 

सिद्धान्त की रक्षा के लिए उसे महल में रहने की आवश्यकता द्वोगी तो 

वहां रहेगा, ओर यदि जंगल में एकाकी मारे-मारे फिरने अथवा फांसी ओर 
सूली पर चढ़ने की जरूरत होगी तो उसके लिए भो खुशी से तेयार 
रहेगा । वह कठिनाइयों में सदा आगे और सुख-भोग में पीछे रहेगा। 
वद्द ऐसे समय पर अवश्य अपने को जोखिम में डाल देगा, जब संकट 

ओर साहस का अवसर होगा, जब बुराई और बदनामी का ठोकरा सिर 

पर फूटने वाला दीगा । पर यदि मतभेद का कारण व्यक्तिगत महरवा- 

कांता हैं, तो वह सिद्धान्त को कुचलकर झपने व्यक्तिव को आगे 

बढ़ाने के स्तिए चिन्तित रहेगा । पद न मिलने से अप्रसन्न होगा, मान 

न मिक्षने से वह सदयोग छोड़ देगा, सहायता न मिलने से बुराई करने 

लगेगा, गुणों को भूलकर दुगु णों की चर्चा करने लगेगा, सिद्धान्त- 

पाक्षन का मज़ाक उड़ावेगा | सिद्धान्त-बादो सिद्धान्त को छोड़कर लोक- 

प्रियता या लोक -निन्दा को परवा न करेगा। वद्द दोका-टिप्पणी ओर निनन््दा 

से चिद़ेगा नहीं, बल्कि नम्न बनकर प्रस्येक बात से शिक्षा प्रदण करने 

की चेष्टा करेगा। 

इसी तरह सच्चाई छिपी नहीं रहतो | आप बोले या न बोले, 

सरधचाई सदा बोलती रहती है । सच्चाई है क्या चीज ! अन्तःकरण 
और आचरण का सामम्जस्य, एकता । सच्चाई ही एक ऐसी चोज दै 
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जो सतलेद धोते हुए भो परस्पर आदर बढ़ाती है | सच्चाई अपने अचगुण 

को अधिक और पहले देखती है, दूसरे के को कम भर बाद में । जहां 
सच्चाई है, वहां नम्रता अवश्य मिलेगी | उ६ृणडता भौर अभिमान, यदि 
सच्चाई हो भो ठो, उसे मुरका देते हैं। उद्रए्डता और अभिमान दूसरों: 

पर शासन करना चाद्दते हैं, अपने श्रपात्र होने पर भो दूसरों को दवाना 

चांद ; हैं; परन्तु सच्चाई सदा त्रिमत रहकर, अपने को मिटाकर, दूसरों 
को बढ़ाना चाद्दती हे ! 

यह तो हुईं सिद्धान्त या 'आदर्शनत मत-भेद सथा सच्चाई की 
पहचान । अब प्रश्न यह रह जाता है कि सत-भेद किस हद तक सहन 

किय्रे जाय॑ ? ख्रो प्रथम तो यह मनुष्य की सहन-शीलता पर अ्रवत्लम्बित 
है । सतमेद छोटी-बड़ी बातों पर हो तो वह सर्वधा सहन करने योग्य 
हैं । यदि सिद्धान्त और अआ्रादर्श-सम्बन्धी हैं, उसकी बदौलत यदि सिद्धांत 
अर आदर्श की जड़ कटती है तो वह सहन करने योग्य नहीं; बल्कि 

असहयोग करने योग्य है | अ्सहयोग के समूक्ष में भी व्यक्ति के प्रति तो 
प्रेम और सहानुभूति ही होनी चाहिए, हंष और डादह के लिए उसमें 
जगद्द नदी दो सकती । श्रसहयोग के श्रारगे की घोढ़ी है कष्ट-सद्दन । यही 

तपस्या है। अपने सिद्धान्त भर भादर्श के लिए जो व्यक्ति तपता है, 
निन्दा, कट क्ति, भर््सना, शपमान और शारीरिक यन्त्रणाए' प्रसन्न रह- 

कर सद्दता है, वही महान् पुरुष बनता है। वह सावंजनिक जीवन को 
ऊँचा उठाता है, पवित्र बनाता है ओर आगे बढ़ाता है । 

पर एक यद्द भी मत प्रचल्धित है कि यदि तुम्हारा मत न मिलता 

हो तो उसकी निन््दा करो, उसके खिलाफ ज़हर उगलो, उसे लोक-दृष्टि 

में गिराओ और अन्त में उसका काम तमाम कर दो । मेरी समर में यह 
भत्ते आदसियों का पथ नहीं दे । समत-भेद के कारण गिराना और मारना 
अ!सुरी प्रवृत्ति है ओर सभ्य समाज में उसको कदापि प्रोस्साइन नहीं 
मिल सकता । मनुष्य को स्वेच्छा से जीवित रहने का, स्वतन्श्र रहने का 

ओर सुधारने का जन्म-जात अधिकार है। बुराई दोने पर आप उसकी 
स्वतन्त्रता को मर्यादित कर सकते हैं; परन्तु जीवित रहने का अधिकार 
नहीं छीन सकते । आपकी तारीफ तो सब है, जब झाप मुझे अपने मत 
का कायल कर दे', अपने मत में मिल्ता ले । मुझे मार डालने में झापकी 
कौन-सी बद्दादुरी है ? एक बेल भी सींग मारकर सलुष्य को मार डाल 
सकता है । इसल्षिए सथ्यी वीरता किसी को अपने मत का कायक्ञ कर देने. 
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में है, न कि उसको गिराने या मार ढाछने में। कुचक्षना या मार 
डालना नहीं, बल्कि मत-परिवर्त न दी सच्ची सिद्धान्तवादिता और वीरता 

को कसौटी है । यह मनुष्य का कितना बड़ा श्रन्यायथ और प्रत्याचार है 
कि वह अपने मत को इतना अंष्ठ अटल, निञ्र म श्ौर सत्य समझे कि 
उसके ल्लिए दूसरे को ज़िन्दा रहने का भी हक न रहने दे ? यह मनुष्यता 
का व्यभिचार है | यह मनुष्यता को ल्ज्जित और कल्लंकित करना है। 
यह मनुष्य का घोर स्वार्थ ओर मदान्धता है। इससे समाज में कभी 

न्याय और स्वतन्त्रता का विकास नहीं हो सकता । यह एकतंत्रता, अस्या- 

चार और स्वेच्छाचार का परवाना है। इसका अर्थ यह दै कि तुम्द्दारे 
हाभ में यदि गिराने और मारने की शक्ति द्वे तो बस ! तुम श्रपने गुणों 
ओर खूबियों पर नही जीना चोहते, अपनी पशुता के बल पर जीना 

चाहते हो | श्रपनी मनुध्यता को नहीं, पश्ुता को बढ़ाकर जग में पशुता 

की वुद्धि करना चाहते हो ! क्या तुम यह मनुष्यजाति की सेबा कर रहे 

हो ? क्या इस पर कुछ सोचने को जरूरत नहीं दै ? 
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आन्दोलन ओर नेता 
१ राज-संस्था 

राजनीति समाज-नीति का एक अंग है | मनुष्यों ने मिलकर समाज 

चनाया, समाज ने राज्य बनाया । मनष्यों के [पारस्परिक व्यवद्दार-नियस 
को नीति कद्दते है | नीति शब्द का अर्थ हे---वे नियम जो आगे ले जाते 
हैं। जो नियम या व्यवस्था समाज को आगे ले जाती है बह सम्माज- 

नीति; जो राज्य को आगे ले जाती हैँ बढ राजनीति कददृ्लाती है। समाक्त 
कहते है एक व्यवस्थित मानव-पसूह को । यह मानव-समूह जब अपने 
शासन-कार्य के लिए सरकार नाम को एक अलहद। संस्था बना लेता है 

तब शासन-संस्था ओर मानव-समुह सिल्लकर राज्य (509८०) कहलाता 
है; अर्थात् राज्य के दो भाग हैं--एक तो शासन-संस्था और बूसरा 
शासित मानव-समाज । राज्य का श्र्थ केबल सरकार यानी शासन-मंडली 

शद्दी है। राज्य की उस्पक्ति समाज से हुई दे । समाज ने अपनी सत्ता के 
एुक अंश से शासन-संस्था यानी सरकार खड़ी की है । जथ मनुच्य-समाज 
व्यवस्थित होने लगा तो सददज द्वी इन बातों को सुच्यवस्था को झोर 

उसका ध्यान गया--दूसरे समाज के आक्रमणों से|छपने को कले बचाव ? 
अऋपस के लद़ाई-मगढ़ों का न्प्रिटारा केसे कर ? समाज का भरण-पोषण 
ओर उच्णति केसे हो ? शासम-संस्था इन्हीं कब्निहयों का दक्ष है। 
खारम्म में समाज के खोग मिल्षकर इन कामों के ल्षिए कुछ छोगों को 
चआुब किया करते थे--+एक सुश्क्या शरपंत्र बना लेते थे और समाज का 
काम अल्षा लेते थे । दूसरों पर काम सहेंप देने से स्वशासत: ख़ुद निर्मिवत 

' बहने -खगे । हसका फल जद हुआ. कि सुख्िया राजा अल बेटा शोर दमाज 
पी सम्पत्ति, से| रजलकाज कहने के मदते सम्राज को अपने डयडे से द्वांकने 

आागा । जब लगमाज जक्तात हुआ तो उखने रफजा को उछाबने की जेछा की 
और अशज इम जऋाएइ-काद म्रभानतत्ता की स्थापना वेक रहे दें । 



श्ध्२ स्वतंत्रता की ओर 

स्वतन्श्रता का व्यावह्दारिक अर्थ है राजनेतिक स्वतंश्रता अर्थात् शासन- 
विषयक स्वतंत्रता । इसको प्राप्ति या उपयोग के साफ़ भ्र्थ दो हैं---एक 
सीधे राज-काज में धद्वाथ बँटाना, और दूसरे राजनैतिक जागृति या 
आन्दोलन करना। या यों कहें कि एक तो शासन-संस्था मे सम्मिल्लित द्वोकर 

काम करना, दूसरे उससे स्वतंत्र रहकर ल्लोक-जागृति करना और आव- 
श्यकता पड़ने पर शासक-मंडली का बिरोध करना | यह बात सच हे कि 

राज-संस्था समाज का ही एक अंग है ओर समाज-द्वित ही उसका एक- 

मात्र लच्य है; किन्तु कई बार शासन-संस्था स्वयं अपने अस्तित्व की 
चिन्ता में इतनी हूब जाती है कि उसे समाज-द्वित का खयाल नहीं रहता। 

तच समाज के प्रतिनिधियों का करतंवब्य द्वोता है कि थे समाज के द्वित की 
झोर उसका ध्यान दिलावं और यदि शासन-मंडली इतने से न माने तो 
ख्तोगों को सजग करे ओर उनके बल से उसमे आवश्यक सुधार या परि- 
बर्तन करावें । इस प्रकार राज-संस्था के दो अंग अपने-शाप हो जाते हैं--- 
एक तो शासक-खर्ग, दूसरे भ्रतिनिधि-बर्ग । इनमें से दी प्राय: आरान्दोलन- 
कारी क्लोग उत्पन्न द्वोते हें । प्रतिनिधियों का काम है समाज-द्वितकारी 
नियम बनाना ओर शासक-घर्ग का काम है उनका व्यवद्दार करना । वारतच 
में तो इन प्रतिनिधियों में से हो शासक भी उत्पन्न होते हैं। जो प्रतिनिधि 

शासन की जिम्मेवारी लेते हैं वे शासक और जिन पर शासन-सुधार की 
जिस्मेवारी आ जाती है वे आन्दोलनकारी धो जाते हैं। कभी-कभी ये 
एक-दूसरे के घोर विरोधी भी बन जाते हैं; परन्तु दोनों का उद्दे श्य एक 
ही होना चाहिए, समाज-हित । इसके बद॒ल्ते जब ष्यक्तिगत स्थार्थ इनके 
सूख में प्रविष्ठ कर जाता है ठब दोनों अपने उच्छ उहं श्य से गिर जाते हैं 
और समाज के दणड-पात्न होते हैं। 

तो स्व॒तंत्रताओ मी के सामने सबसे पहले दो प्रश्न उपस्थित होते 
हें-..सरकारी अधिकारी बने या स्ोक-सेजक बने ? जहां सरकार सुध्य- 
वस्थित दै---क्ोक-द्वित के लिए खोक-प्रतिनिश्चियों द्वारा संचाल्षित होती 
है घहां तो सरकारी अभिफारी बनना उतने ही गौरव की बात हे जितनी 
कोक-सेवक बनना; परन्तु जद्दां राज-संस्था ऐसे ल्लोगों ने दृधिया ख्री दो 

जो झपभी स्वार्थ-लाथना के क्षिपु उसका उपयोग कर रहे हों, न कोक- 
दित की परया है, न क्ोके-मत की पूछ; पहदां |सरकारी अधिकारी 
बनना कोक-होह करना दे | यहां तो लोक-सेवक्टुबसला ही प्रत्येक व्यक्ति 
का भर्म है। सरकारी नौकरियों के क्षिपु--मिश्र-लिक्ष उण्द पदों के सिण् 
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परीक्षाए' मियत होती हें । पदले उन्हें पाल करके अपनी रुचि और 
योग्यता के क्॒लुकूल काम प्रहण करना चाहिए और उसे ईमानदारी के 

साथ समाज-द्वित का पूरा ध्यान रखते हुए,अपने को समाज का एक तुच्छ 

सेवक समझते हुए करना चाद्विपु । एक ओर से कठिन आपदाओं का 

भय ओर दूसरी ओर से अनेक प्रलोभनों को मोद्दिनी के रहते हुए भो 
अपने कतव्य-पाज्षन से न चूकना चाहिए ' इन दोनों विपत्तियों से सदा 
सावधान रहना चाहिए | द्वव्य, स्त्री ओर नशा ये सीन चीज ऐसी हैं 

जिन्हें स्वार्थी क्ोग दूसरे को कर्तव्य-अष्ट करने के लिए इस्तेमाल करते 
है। जो इनसे बचता रहेगा वह्दी सफल और विज्ञयो दोगा । शिक्षा ओर 
स्याय-विभागों के द्वारा समाज की शारीरिक सुख-सुधिधाओं की 

पूर्ति द्ोती है, किन्तु हम दो विभागों के ढ्वारा उनको मानसिक, बोद्धिक 
ओर नेतिक प्रगति की जातो है। फिर भी चुमाव तो व्यक्ति को भ्रपनी 

रूचि और योग्यता को देखकर ही करना चाहिए । 

कलोक-सेजक के बारे में अगले प्रकरण में विस्तार से विचार करमा 
डीक होगा । 

२ ५ नेता और उसके गुण 
कोक-लेवक के तोन विभाग किये जा सकते हें---(१) नेता, (२) 

संयोजक और (३) कार्यकर्ता या स्थयं-सेवक । नेता का काम है---लोगों 
का ध्यान क्षय की ओर बमाये रखना, लक्ष्य की ओर बढ़ने के लिए 

आवश्यक बत्ष भ्रोर उत्साह की प्रेरणा करना, स्वयं उनके आगे रहकर 
खचय-सिद्धि के स्िए: उद्योग करना, लड़ना भौर उन्हें सफलता की झोर 

क्षे जाना। संयोजक का काम है नेता के बताये कार्यक्रम के अलुसार आम, 
जिला या प्रान्त में संगठन करना, प्रधार करणा शौर क्ोगों को एक सूत्र 
में बांधना एवं लचय-लिद्धि के लिए सामुद्दिक बल्ल एकत्र करना । स्व॒यं- 
सेवक का काम है संयोजक की हर प्रकार से सद्दायता करना । नेता दी 
डनमें मुझ्य होता है, इसलिए उसकी योग्यता का दम अच्छी ठरद् विचार 

कर शें। नेता में इतने नेतिक, बौद्धिक, शारीरिक और व्यावहारिक गुण 
आवश्यक हैं | 

नैतिक गुण--सस्यशीलता, न््यायपरायणता, अं ममयता, साहस, 
निर्सेयता, उत्साद, सदनशीलता, उदारता, गम्भीरता, स्थिर औौर शास्त- 
वित्तठा, आशावादिया, निःशंकता, निष्यंसनता । 
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बौद्धिक गुण--दूरबशिता, प्रसंगाधधान, समयसूचकता, श्र 
निर्शयता, विवेकशीक्षता, आज्ञादायित्व । 

शारीरिक गुण--नियम-निष्ठा, कष्ट-सहिष्णुता, आरोग्यता, फुर- 
सीलापन । 

व्यावहारिक गुण--मिक्षमसारी, साघन-प्रशुरता, भाईचारापन, 
कुशलता, सभा-चातुरी, दरव्िद्ध-झजीजी | 

नेता अपने युग की आस्मा समझा जाता दहै---हसलिए न केवल पअपने 
समाज की तमाम अच्छाइयों का प्रतिबिम्ब उसमें होना चादिए, बल्कि 
उसके कष्ट और पीछा का भो यह दर्पण होना चादिए एवं उसके अमाषो 
की आ्राशा ज्योति उसमें जगमशानी चाहिए । वह् प्रायः हर गुण में अपने 

झनुयायियों से आगे रद्दता है। सत्यशीलता उसका सबसे बढ़ा गण है। 
बह सरय को शोधेगा, सत्य को अद्दण करेगा, सत्य पर दृढ़ रहेगा, सत्य 
का विस्तार करेगा, सत्य के लिए जीयेगा, सरय के लिए मरेगा ।' 

व्यवहार में हम जिसे न्याय कद्दते हें, वह सत्य का एक नाम है। दो' 
आदमी लड़ते हुए आये, उसमें किसको बात सच है, कौन सच्चा दै 
और कौन सकूठ बोलता दे,इसी निर्णय का नाम है स्याय । न्याय का नाम 
है सत्य-निर्णाय । जो न््यायी है उसे सत्य का अनुयायी द्ोना द्वी पढ़ेगा + 
बह नेता कंसे जन-समाज के झादर को प्राप्त कर सकता है यदि वदद 
न््यायी और सत्य-परायण नहीं है। सत्यशोल्ता के द्वारा वद्द अपने दावे' 
को मजबूत कर जेता है भर शत्रु तथा अ्रतिप्रक्षी तक को बसे मन में , 
मानना ही पड़ता है। इस कारण लोकसत दिन-दिन उसके अनुकूल 
होता ही चला जाता है। अपने राष्ट्र और समाज की दृष्टि से सत्य 
किस बात में है, हित किस बात में है इसका निर्णय उत्तना कठिन नहीं हैः 
जितना इस बात का शिर्यय कि अतिपक्ती या शत्रु, सा कोई तटस्थ व्यक्ति 

जिससे इमारा मुकाबक्षा है, या साइक़ा पढ़ा हे यह छिल दृद तक सस्म 
और ् याय से.प्ेरित दो रहा है; उसके ब्यवदार में कौन-सी जाल शुद्ध 
भाव से की जा रहो हे और कौसन्सी अश्ुद्ध भाव से । क्योंकि थ्वि 
किसो नेता ने हसको परवा भ को ओर उनके प्रत्येक स्यवद्दार को असस्य 
और दुर्भाव-पूर्ण दी वद मामता चल्ता जायगा तो वह असस्य और अन्याय 
के पथ पर अस्त पढ़ेगा, जिसका फल्न यद्द होगा कि पूक तो उसके पक्ष 
में ही सत्य और न्याय पर अख़नेवाले खोग उससे उदासीम दो जाय॑गे 
और दूसरे जिपक्षी दुख के भी उससे सहानुभूति रखनेबाले तोग विरक्त- 
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हो जाय॑गे । स्वयं शब्रु भी, जो मन में उसकी सच्चाई को मान रहा 
होगा और इसलिए उसे आदर की दृष्टि से देख रद्दा होगा, उसके दित्ल 
से दूर हट जायगा। जो वटस्थ होंगे उनकी सद्दानुभूति शन्रु की ओर , 

होने ज़्गेगी । हस प्रकार क्रम-कम से उसका बस्ध कम द्वोता जाथगा 

और फिर केवल पशु-बल ही भले उसका साथ दे सके। सो नेता को 
सबसे अधिक सावधानो इस बात की रखनी चाहिए कि विपक्षी के प्रति 

अन्याय न हो; परन्तु यदि इतनी उदारता से काम लिया जाय तो संभव 

है, शत्रु हमारी सज्जनता से स्ाभ उठाकर हमको चकमा देता रहे---हम 
तो रहें झपनी सज्जनता में ओर बह दिन-दिन प्रबल द्वोता रहे | सो 

सज्जनता का अर्थ अन्धता! नहीं है | सत्य भर न्याय अ्नन््धा नदी होता । 

हां, उसके पास पक्तपात नहीं होसा | यहो उसकी विशेषता और सबसे 
बढ़ा गुण दे । इली के कारण सबके द्ृद्य पर हनका राज्य है। और इस 

आशंका से बचने के लिए सरल्त उपाय यह है कि आप प्रत्येक मनुष्य 
के ब्यवद्दार को भच्छी और बुरी दोनों दृष्टियों से देखने की अ्रादत 
डाल के | भले ही पहले आप उसके ब्यवद्दार को बुरे भाव में ग्रहण कर 
लें । यद्द सोचिए कि इस बुरे उद्दे श्य का मुझ पर बुरेन््से-बुरा क्या परि- 
खास हो सकता है? आवश्यकता पढ़ने पर यहां तक कल्पना कर 
रीजिये कि इससे आप ओर आपका सारा कार चोपट हो जायगा । अश् 

इस दुष्परिणाम के स्धिए अपने मन को, शझपने साथियों को तैयार कर 
रखिए् । यह भी सोच छीजिए कि यदि हार ही होगई, यदि असफलता 

दी मिली, यदि अन्त तक दुःख और क्लेश में ही जीवन बीता तो परवा 

नहीं--दुनिया में हमेशा ही सबको सफलता और विजय नहीं मिद्चा 
करती । इससे द्रो लाभ दोंगे--एक तो आप सतर्क हो जायंगे भौर 
दूसरे विफक्षता मिलने पर दृताश नम दोंगे । अब यह सोचिए कि हससे 

बचते का क्या उपाय दे ? कितनी शेयारी की जरूरत है ? कहां-कहां 
मजबूती रखना जरूरी है ? कहां केसी पेशबन्दी करनी चाहिए ? जेसो 
जरूरत दीखे वेसा प्रबन्ध कर ख्ीजिप । 

इसके बाद यह विद्यार कीजिए कि ऐसे दुर्भाव को कछपना करके 
हस उसके साथ अभ्याय तो नहीं कर रहे दें ! तब यद्द कक्पना कीमिए् 
कि उसने यह शुभ-भाव से किया होगा । अब अन्दाज़ क्गाहए कि क्या 

शुभ-भाव हो सकता है ? शत्रु, उदासोन भर सिन्न की स्थिति का विचार 
करके ब्राप सिल्म-मिल्न लिययों पर पहुँचेंगे। यदि ब्यवद्दार शत्रु का है तो 
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शुभ भाव की झराशा कम रखिए; यदि तटस्थ पुरुष का है तो उससे 
अधिक और मित्र का हो तो उलसे भी अधिक रखनी चादिए। हर दशा में, 
बुरे परिणास को पूरी तेयारी करके, शुभ साव की ओर झुकता हुआ 
निर्णय करना अच्छा है | यदि व्यवद्दार परोक्ष में हुआ है तो विलकुद्ध 
शुद्ध निर्णय कठिन है, इसलिए संशय का लाभ दूसरे को देना सज्जनता 

ओऔर-वीरता दोनों हैं ।हां, विपरीत परिणाम की अवस्था में अ्रपनी तेयारी 
पूरी रखनी चाहिए--हसमें गफ़्लत न रहे । ऐसा करने से आप ही सत्य- 

शीलता झौर न््याय-परायणता को किसी प्रकार आघात न पहुँचेगा-- 

इतना ही नहीं; वल्कि उनकी दृद्धि होगी और वृद्धि के साथ-ही-छाथ 
नेता को उनका वर्धभान लाभ भी मिलेगा । 

नेता काहदय प्रेम-परिपूरण होने की झ्रावश्यकता इसलिए दै कि वह 
मनुष्य है। मनुष्य प्र म का पुवल्षा दे। वद्द नेता है इसलिए उसमें प्र म भी 

उतना ही अधिक होना चांहिएु । प्रम के जादू से ही अनुयायी उसकी 

ओर खिंचते हैं---बरबस खिंचते चले आते हैं। सत्य अन्त.करण का बल 

है तो प्रेम हृदय का बल्ल है । सत्य और न्याय हमें कायक्ष कर देता है 
कि हम उसका साथ दें । परन्तु प्र म दम्में दौड़ कर उसके पास ले जाता दै 
आर आुशी-खुशी बलिवेदी पर स्वाहा करवा देता है। प्रम के ही कारण 
नेता समाज के दुःख फ्रो अनुभव करता है और उसे मिटाने के लिए 
व्याकुक्ष रहता है। मेता का पे म॒ व्यक्ति, कुदम्थ में सोमित नहीं होता । 

राष्ट्र और समस्त विश्व में व्याप्त होता है। इस कारण उसके प्रेम का 
प्रभाव तटस्थ ओर शम्रु पर भी पढ़े बिना नहीं रद्द सकता। वास्तव में 
उसको शा ता किसी से नहीं दहोती। वद् तो बहुतों के दुःखों को दूर करने 
के लिए, बटुतों को सुधारने के लिए, कुछ क्ोगों को कष्ट पहुंचने देता है--- 
उसके बस में दो ठो वद्द इतना भी कष्ट न पहुँचने दे । परन्तु एक तो 

खुद दी वद्द अपर्ण हे और दूसरे, सारी प्रकृति पर उसकी सत्ता नहीं 

अल्ती है। बिना इस प्र म॒ के नेता एक मशीन का पुतला है जिससे किसी 
को जीवन, उत्साह और स्फूर्ति नहीं मिल्षती । 

यदि नेवा में साहस और निर्भयता न हो तो वह खतरे के मौके 
पर पीछे हद जायगा भर बलवान शन्रु द्वो तो दब जायगा। खतरे के 
मौके पर सेता को सदा आगे रहने का साहस होना चाहिए । जनता को 
भी उसे विकट परिस्थितियों में साहस दिखाने और प्रा तथा शरीर का 
जहां सय हो वहां वे-लटके आगे कदम बढ़ाने के सिपु प्ररित करना 
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चाहिए । उसे सदा यद्द ध्यान में रखकर उल्षणा भाहिए कि में कोई काम 
किती से दबकर, किसी खतरे से डरकर तो नहीं कर रहा हूँ झोर यदि 
कहीं ऐसा प्रतीत हो तो फौरन अपने को संभालना चाहिए । 

उत्साह नेता का जीवन है । उसका शरीर और मन ऐसा द्वोना' 
चाहिए जो थकावट को न जानता हो | उत्साह आस्म-विश्वास से उत्पन्त 

होता दै। आात्म-विश्वास अपने काये की सत्यता से भराता दे। जब उस्साह- 

भंग होने का अवसर आते तो उसे सोचना चाहिए कि मेरा कार्य गलत 

तो नही है। यवि मूलतः कार्य सही है तो फिर अनुत्साह या तो उसकी 
मानसिक दुर्बल्नता है या किसी शारीरिक रोग का परिणाम दै। उसे 
खचिन्त। रखकर हसका उपाय करना चाहिए | उत्पाह उस गुण का नाम 

है जो मनुष्य को सदा सक्रिय और तेज-तर्रार बनाये रखता है। वह 
जिसकी ओर देखता दे उसमे जीवन आने जगता दै। बद्द स्रोते हुओ्रों को 

जगा देता है, जारे हुओं को खढ़ा कर देता है ओर खड़े हुओं को दौढ़ा 
देता है। उत्साह के ही कारण नेता उम्र में बूढ़ा होने पर भी जवान 

मालूम द्वोता है । 
दुर्देमनीयता वह गुण है जो बाधाओं और कठिनाइयों को चीरकर 

अपना रास्ता निकाल लेता दै। दुर्द मनीय यद्द नद्टीं कद्दता कि क्या करूँ, 
परिस्थिति द्वी ऐसी थी । डचित और सत्य बात पर वह परमेश्वर से भी 
दवना न चाहेगा । परन्तु यदि वह गर्तत बात पर अड़ जायगा तो उसकी 

अदम्यता अधिक दिनों तक न चलेगी। आवेश, आवेग, क्रोध, उन्म्गद् 

या मिथ्याभिमान ठंडा होने पर श्रपने-आप उसका दिल बैठने लगेगा । 

उसका तेज कम पढ़ने छरगेगा। 

प्रतिज्ञा-पालन के बिना बह अपने साथियों और अच्चुयायियों का 
विश्वास पात्र न रहेगा और इस विश्यास-पात्रता के बिना उसका नेतापन 

घुक दिन नहीं टिक सकता । प्रतिज्ञा करने के पदले वह सो दफा विचार 

कर के, पर कर चुकने पर उसे हर तरह निभावे | यदि कोई ऐसा ही 
विशेष कारण आपड् हो तो वह इतना सबत्त होना चादिए कि साथियों 

और अलुयाप्रियों को भी जँख सके | यदि कोई ध्यक्तिगठ कष्ट या श्रसु- 
विधा डसके मूल में दो दो यद्द बहुत कमजोर कारण समकका जायगा। 

निश्चलता, हृढ़ता और धीरज कठिनाइयों, संक्ों के समय में 
मदहौषधि का काम देते हैं। तूफान के समय में क्ंगर जो सेवा जहाज 
ओर यात्रियों की करता दै वही ये गुण विपति और खतरे के समय करते 
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हैं। चंचल मनुष्य यों भी विश्वास और आदर-पात्र शहों ही सकता। 
एक कास को पकष्ठ लिया तो फिर उसे जबरदस्त कारण हुए बिना न 
छोड़ने का नाम है दृढ़ता । काम की शुरूआत करने के पद्दले र्वूव सोच 

लो शुरू करने के बाद उसी अवस्था में उसे बदलो या छोड़ो, जब यह 

विश्वास हो जाय कि अरे, यद्ध तो भ्रच्छाई के भरोसे बुराई कर बेंठे, 

चुणय के खयात्न से पाप-काय में लिप्त हो गये | कठिनाहयों में न घब- 

राने का नाम धीरज है। फल जल्हूदी न निकलता हो तो शान्ति रखने 

और ठद्दरने का नाम घोरज दै । कठिनाइयां तब तक आततो हो रहेंगी 
जब् तक कुछ ज्ोग तुम्हारे विरोधी होंगे, फिर प्राकृतिक विध्न भी 
तो आते रहते हैं । दोनों दुशाओं में घबराने की क्प्रा जरूरत है ? यदि 
'विध्न मनुष्य-कृत हैं त्तो उनका मूल और उपाय कठिन नहीं है। यदि 

आ्राकृतिक हैं और हमारे बल के बाहर हैं तो फिर घबराने से क्या 
इं'गा ? बस की बात हो तो उसका उपाय करों--घबराकर बेद जाना 
सो पशु से नीचे गिर जाना है। फल तो किसी कार्य का समय पा- 
कर ही निकल्लता है। जितनी ही हमारी ल्गन तैज होगी, जितने ही 
अधिक हमारे साथी और सद्दायक द्वोंगे, जितने ही कम हमारे विरोधी 
दोंगे, जितनी ही अधिक हमारी तपस्या होगी, जितने ही अधिक अनुकूल 
अन्य उपकरण द्वोंगे, उतनी ही जल्दी सफलता मिलेगी । सो यदि फल्न 
वांछित समय तक न निकलता द्वो तो पूर्वोक्त बातों में से हो एक या 
अधिक यातों की कमी उसका कारण होगी । वह हमें शोधना चाहिए और 
यद्द विश्वास रखना चाहिए कि कार्य का फल अवश्य मिलता है । 

सहनशीलता, विपक्षियों को नि शस्त्र करने में और अपने बड़प्पन 
का प्रमाण जगत् को देने के त्षिए बहुत आवश्यक है। जब कीईह दस पर 
चार करता है या हमें कष्ट पहुँचाता है तब दम यदि बदले में उस पर 
वार नहीं करते हैं या उसे कष्ट नहीं पहुँचाते हैं, उस कष्ट या वार को 
श्वास्ति से पी जाते हैं तो उसे सहनशीखता कद्दते हैं; परन्तु यदि हमने 
डरकर था रयकर ऐसा किया तो वह सहनशोलता नहीं, दब्यूपन है। 
सहनशीक्षता तभी कही जायगी जद्य उसे कष्ट पहुँचाने या प्रहार करने 

का सासथ्मं या साधन हमारे पास दो और फिर हम सदन कर जाय॑ । 
किसी के अपराध को सद्दन करने के बाद भूल जाना क्षमा कदृल्लाती है 
और जब हमस उसके साथ पूर्यक्त् ही सजनता का व्यवद्टार फरते हैं तब 
अहै उदारता हो जाती है। सहनशीक्षता और उदारता की लितनी 
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आवश्यकता अपने लोगों के लिए है उससे अधिक तटस्थों या विभपक्षियों 
कैलिए है; क्योंकि अपनों की ओर तो इन गुणों का भ्रवाह सहज ही 
होता है; परन्शु जब दूसरों की ओर द्वो तब उत्तकी विशेषता और 
मूक््य बढ़ जाता है । लोग जितना ही अधिक यह अनुभव करंगे कि तुम 

अपने प्रतिपक्षी से अधिक न्यायी, अ्रधिक शान्तिमय, अधिक नीतिमान्, 
अधिक सभ्य, अधिक सज्जन हो, उतना ही तुम्दारा पक्ष अधिक प्रबल 

होगा, उसनी हो तुम्हारी अधिक सहायत! वे करंगे और यद्द सहनशीखता 
ओर उदारता के ही बल्न पर हो सकता है । 

गम्भीरता प्व॑ स्थिर और शान्त-चित्तता से नेता का ठोसपन और 
मानसिक समतोंढाता सूचित होती है। गाम्भीरता का मतत्वब कपटाचरण 

नहीं है; बलक किसो की बात को पेट में रखने, उल्के सब पहलुओं पर 
धीरज के साथ विश्वार करने की शक्ति है। यदि आपके साथियों और श्रनु- 
यायियों को यह शंका रहती है कि आपके मन में बात समाती नहीं है, 
झाप चटपट हो बिना झआाग।-पीडढ़ा सोचे और गहरा विचार किये ही कुछ 

कह डालते और कर डालते हैं तो आपके निर्णयों पर उनकी श्रद्धा नहीं 

बेठेगी और आपकी बातों को वे शंका की दृष्टि से देखते और दुविधा में 
पड़ते रहेगे । 

आशाबादिता और निःशंकता अन्त.करण की स्वच्छुता का चिह्न 
है । जिसका हृदय सलिन नहीं है, उसे अपने काये को सफलता पर अवश्य 
ही श्रद्धा रहेगो ओर दूसरों की ओर से उसे सहला खटका न रहेगा। जिसका 

चित्त शुद्द है, वह दूसरों की सस्प्रवृत्तियों को ही अधिक देखता है ओर 

इसलिए आशावान् सथा नि शंक' रहता है। जिसे दूसरों की दुष्प्रदृ्ियां 
अधिक दिखाई देती दैं वद्द निराशावादी क्यों न होगा? परन्तु दूसरे के 
दोषों को देखने वासा नायक .नहीं बन सकता । जो खुद द्वी आशा-निराशा 

से पद्ू-पद पर चल्नित द्ोता रहता दे उससे दूसरे भ्राशा का सन्देश केसे 
पा सकते हैं ? 

ब्यसनों में फँसना दम्तियों के अधीन होना है। जो हन्द्रियों का 
गुलाम है, समर क्नीजिए, उसे दूसरों से अपने साथियों या अनुभावियों 
से एवं विरोधियों से भी कट्टीं-न-कष्टी अनुचित रूप से दव जाना पढ़ेगा 
और विरोधी तो उसके इस ऐव से जरूर बहुल फायदा उठा सकता है 
धुवं उसे पछाड़ सकता है । 

ये वो हुए नेता के आवश्यक मैतिक गण | बौदिक गुणों में दूर- 
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वर्शिता हसल्षिए आवश्यक है कि वह अपने साथियों और अनुयायियाँ 
को दूर के खतरों से बचाता और सावधान करता रहे । प्रसंगावधान 
इसक्षिए उपयोगी है कि कठिन समय पर,विषम परिस्थिति में,टीक निर्णय 
कर सके । शीघ्रनिर् यता के अभाव में 'समय निकल साने पर! पदुत्शना 
पढ़ता है। जो निर्णय करने में मनद् तथा आत़सी है उसका प्रभाव अपने 
तेज-तर्रार सैनिकों पर नहीं पढ़ सकता और उसे खुद भी सदा आनन्द 
ओर डत्साद की प्र रणाएँ नहीं होतीं। बल्कि यों कष्ठटणा चाहिए कि 
हृदय के सवंदा सजीव ओर जाग्रत तथा उत्साह-युक्त रहने से ही शीघ्र 

नियांय-शॉक्त मलुष्य में आती है। जो सदा प्रसन्न और जागरूक रद्दता 
है उसकी बुद्धि खांडे की घार की तरद्द दोनों तरफ के तकोँ और विचारों 

को काटती हुई खट् से निशु्य कर देती है। विवेकशीलता के मानी हैं 
सदा सार और अझसार का, लाभ और हानि का,क्तंव्य श्ौर अकतंव्य का, 
आदित्य और अनौचित्य का विचार करते रहना,अपनी मर्यादाओं एवं देश, 
काक्ष, पात्र का विचार रखना | जो हृतना विवेकी झोर विचारशील नहीं 
है, बद्द पद-पद् पर संकटों, निराशाझ्रों ओर असफलताओं से घिरा रहता 

दहै। शीघ्र निर्णय तो हो, पर हो वह विवेकपूर्क। विवेक की मात्रा जितनी 
झधिक होगी, निर्णय भी उतना द्वी शीघ्र और शुद्ध होगा। आज्ञादायित्व 
के बिना तो सेता का काम एक मिनट नहीं चत्न सकता। उसे दूसरों से 
कास कराना पड़ता है और सो भी बहुतांश में शाज्ञा देकर दी । इसमें 
बढ़ी सफल द्वो सकता है जो धाज्ञा-पाल्नन के महत्त्य को जानता हो, जो 
स्वयं स्वेच्छा से दूसरों की भाज्ञा में रह चुका हो। यदि हमने कोई झाशा- 

दी और पालन करनेवाले के सिर पर वह एक बोर थनकर बढ गई 
तो उसमें न क्वाभ है, न लुर्फ । नेता की आजा और अनुयागी की 
इच्छा, दोनों घुक्न-मिल जानी चाहिए । अनुयायी की भाषा में वह भाशा 

भले ही हो, नेता के स्वभाव में वह प्रंम का सन्देश हो जाना चाहिए + 

अनुसासी की स्थिति, शक्ति, योग्यता का सलत ,विप्यार करते रहने से दी 
ऐसी सानसिक स्निग्थता आ जाती दे कि नेता का इंगित, तृषित भल्ु- 
यायी के स्तिए, पानी की बूद् दो जाता है। ऐसे स्नेहद-मय सम्बन्ध के 
बिना आक्षा-दायित्व 'फौजी कानूस! का दूसरा नाम दो. जाता है. भोर 
केवल पेट-पालू दी,यन््त्र की तरह, उसका किसी तरद्द पाक्तन कर देते दें 
नेतृत्व की सफलता के लिए यह स्थिति बिल्कुल द्वानिकर है। 

शारीरिक ओर ध्यावद्ारिक गुणों के लाभ स्पष्ट हें। ये बौद्धिक और 
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भेतिक गुणों से उत्पस्त होने या बननेवाल्ली प्रवृत्तियां अथवा आचार हैं । 
नियमनिष्ठा सत्यशीलता का घुक उप-गुण है और सुब्यवस्थित रहने 
और रखने के लिए बहुत उपयोगी है। प्रकृति में नियम और व्यवस्था है ।* 
नियमित जीवन से सुब्यवस्थितता झाती है। बाहरी अध्यवस्था जरूर ही * 
किसी अन्दरी बिगाड़ की सूचक है। ऐसे ल्लोग भी पाये जाते हैं. जो 
अन्दर से बिल्कुल अ्रच्छे किन्तु बाहरी बातों में उदासीन ध्ोते हैं। लेकिन 
उनमें और अनियमित या अ्रष्यवस्थित आदमी में भेद ध्ोता है। उनकी 

डदासीनता बाह्य बातो से विरस्कति का फल है। वह उनके जीवन में दर जगह 

दिखाई देगी । परन्तु अव्यवस्थितता और झअनियमितता मानसिक दुर्य- 

ज्ञता का चिह्न है और दोष दे । कष्ट-सहिष्यपुता साहस का परिणाम दै। 
जिसके शरीर को कष्ट उठाने का अभ्यास नहीं हे वह साहस सेज़ों 
घुराने लगेगा ओर अन्त को कायर बन जायगा। आरोग्यता-फुरतीला- 
पन नियम-पूर्ण जीवन से आता है ओर शरीर को कार्यक्षम बनाये रखने 

के क्षिए अनिवारय है। बीमार और खुस्त नेता अ्रपने साथियों और अनु- 

यायियों के सिर पर एक बोर दो जाता है। मिलनसारोी भोर हरदिल- 
झजीजी पर ममय जीवन और सहनशीक्षता से बननेवात्ता स्वभाव है । 
जिसने अपने हृदय को मधुर बना लिया है, उसकी तमाम कट्॒ता, तीखा- 

पन और मलिनता निकाल दी है वह मिलनसार, ओर जिसने दूसरों के 
लिए अपनी घिसाई-पिस।|ई को जीवन का धर्म बना लिया है वह 
हरदिलअजीज क्यों न होगा ! इनके बिना दूसरों के हृदय को जीतने का 

अवसर नेता को नहीं मित्न खकता। भाईचारापन मिल्ननसारी और 
कौटुम्बिकता का दूसरा नाम है। आतृ-भाव में समान शोर स्नेद्रपूर्ण 
ब्यवद्दार तथा कौटुम्बिकता में समान-स्वार्थ की भावना है। यह नेता 
की विशाल्-हृदयता का सूचक है। इस भावना के कारण नेता किसी- 
को अपना शत्रु नहीं समर सकता ्रौर बद्द अजेय हो जाता है। 
क़ुशलवा सत्य और अहिंसा के सम्मिश्रण से पेंदा दवोती है। तेज के 
खाथ जब हृदय की मिठास मिलती है तो जीवन में कुशलता अपने-अाप 

आने लगती है। कोर! सत्य-ब्यवद्दार उद्दण्डता में परिणत हो सकता 
है | अइविंसा की मिदास उसको मर्यादा में रखती और रुडिकर बना 

देती है| प्रसंग को देखकर बरतने, निश्चित प्रभाव दालने और इच्छित 
परिणाम निकाक्षनने के यरन का नाम कौशल दहै। यद्द चित्त की समता 

से प्राप्त होता है। सभा-चातुरी कुशक्षता का द्वी एक अंग है। जिसे 
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- समाज के शिष्टाचारों का कान नहीं है, जिसे मानसिक जभगत् के ज्यापारों 
से परिचय नहीं है, वह सभा-चतुर नहीं हो सकता। (और जिसे समाज 
की भिल्न भिन्न मनोद्तियों,रुचियों ओर विचारों के कोगों से काम लेना 
है, सामूहिक रूप में काम करना और कराना है, उसमें सभा-चातुरी का 
गुण बहुत आवश्यक है । 

३ $ नेता के साधन 
संयोजक झोर कार्यकर्ता या स्वयंसेवक तो नेता के साथी हुए, उसके 

गुण उसको मूल सम्पत्ति हुई। उसका व्यावहारिक ज्ञान, धन और 
समाचार-पत्र उसकी सफलता के जबरदस्त साधन हैं । जनता को ज्ञान- 
दान करने के लिए उसे विद्वत्ा की और उत्थान-सामग्नमी देने के लिए 
भावुकता की श्रावश्यकता है। उसमें मौलिकता भी होती चाहिए | हम 

मानते हें, सत्य ज्ञानमनन्तम्!--अर्थात यह जगत् सत्यमय है, ज्ञान- 
मय है, ब्रह्ममय है । ऐसी दशा में इस जझ्ञन से बढ़कर सौलिकता और 
क्या होगी ? पर सप्य, ज्ञान, ब्रह्म, या आत्मा के समस्थ स्वरूपों को, 
अंगों को, सम्पूर्ण प्रकाश को समय की अयवश्यकता के अनुसार समाज 

के सासने रखने में अवश्य मोलिकता आती है। महात्मा गांधो का ही 
उदाहरण लोजिए । अ्रह्विंसा का सिर्धेतवत आरय-जीवन में कोई नई थास 
नहीं है, किन्तु उन्होंने उते सत्रसाधारण राष्ट्रीय ओर सामाजिक जीवन 
में प्रथिष्ट करके एक नई ज्योति संसार को दी है । 

पर यह मं।लिकता केवल अध्ययन से नहीं आरा सकती । मनन उ पका 

मुख्य आधार है। अध्ययन मनन के लिए किय्रा जाता है। अध्ययन से 
ज्ञान में ववापकवा आती है -किस्तु सनन कान में व्यक्तिस्थ खाता है। 
अध्ययन ओर मनन को पूणंता की कसोटी यह है कि उस विषय में दस 
बिना किसी से पूछे स्वयं निश्चित राय और निर्णय दे सके और बिना 
किसो प्रन्थ या गुरु के वचनों के प्रमाण के स्वतः अपने बल पर अपने 
मत को प्रतिवादित और सिद्ध कर सके । इतनी पूणंता के बाद दी शान 
में नवीनता या मौलिकता भरा सकती है। 

अपनी मानसिक अवस्था से जराव की मानसिक अवस्था की सतत 

तुलना करते रहने से ही च्यावह्टारिक ज्ञान भाता हे। अपना भोर जगत् 
का-समाज का--समस्यय हो ध्यायद्ारिकता दे । जेसा को हृसनी भातों 
का व्यावहारिक शान अवश्य होना चाहिएु--- 
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(१) समाज को कहां ले जाना है ! 
(२) समाज की वर्तमान दशा क्या है? 
(३) कौन-कौण-से पुरुष था संस्था ससाज को प्रभावित कर 

“हे हैं? | 
(४) उनसे मेरा सम्बन्ध या उनके प्रसि मेरा रुख क्या होना 

चाहिए ? 
(९) कौन लोग मेरे विचार या कार्यक्रम के विरुद्ध हैं ? 
(६) उन्हें मैं अपने अनुकूल किस तरदद बना सकता हूँ ? 
(७) जो अजुकूज हैं उनसे किप्र-किस प्रकार से सहायता ली जाय ? 
(८) सर्व-खाधारण शिक्षा और संस्कार की किप्त सतह पर हैं ? 
(६) समाज के सूश्र जिनके हाथों में हैं उनका समाज पर कितना 

ओर कसा प्रभाव हैं ? 
(१०) मेरे प्रति या मेरे विचारों के प्रति उनके क्या भाव हैं ! 
(११) किस हद तक उनका विरोध करना छोगा ? 
(१२) विरोध में जनता कहां तक सहायक होगी ? 

(१३) जनता को विरोध के लिए केसे तेयार किया जाय ! 
(१४) थे कौन-सी बातें है जिमसे जनता को कष्ट है और जिनके 

कारण जनता उनसे दुखी या अप्रसन्न है ? 
(१९) विरोधी प्रबज्ञ हुए तो संकट-काल में क्या-क्या करना 

उचित है? 
(१६) उस समय जनता क्या करे ? 

(१७) दूसरे समाज या देश के कौन ल्लोग या संस्थाएँ मेरे उद्दं श्य 
से सद्दालुभूति रखती हैं ? 

(१८) उनका सेरे ससाज्ञ या राज्य से क्या और कसा सम्बन्ध है ? 

(१३) मेरे उद्दं श्य या कार्यक्रम के पोषक पूर्ववर्ती ग्रन्थ, व्यक्ति 

कौम-कौन हैं ओर युक्तियां क्या-क्या हैं? 
(२०) समाज में प्रचलित धर्म, संस्कृति, परंपरा और रूढ़ियां 

क्या-क्या हैं, खोगों की मनोभावनाएँ केधी हैं---वे भावुक है, ठोस हैं, 
बहादुर है, पोच हैं ? उनके त्योहार और माम्यताएँ क्या-क्या दें ? 

(२१) उसके दोष और दुब्य सन क्या-क्या हैं ? शआ्रादि, आदि. 
घन भी नेता का एक साघन जरूर है, पर मानसिक और भेतिक 

'साधन-सम्पक्ति तथा विश्वासी साथियों के मुकाबले में यह बहुत गोौण 
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है। फिर भो उसके ऐसे धनी मित्र जरूर हों, .जो समय-समय पर उसके- 
अरथंभार को घटाते रहें । किन्तु उसके घन का असली जरिया को जनता 

का हृदय ही होना चाहिप्। पभधिकारियों में भी उससे मित्रता भौर 
सहानुभूति रखनेवाले कई लोग होने चाहिएं। ये उसके चरिशन्र की 

उच्चता से ही मिल सकते हैं। चरित्र में मुख्यवः तीन बातें आती हैं 
(३) बाल की सफाई, (२) शांठ को (थन की) सचाई और (३) जंगोट 
की सचाई ! 

उद्देश्य तो नेता का मद्दान् और जन-द्वितकारी द्ोता ही है | स्वभाव 

भी उसका मधुर शोर प्रकृति मिलनसार होनी चाहिए। सच्चाई, 
अच्छाई और गुण के प्रति प्रीति और भ्रस्थाचार, अन्याय, झुठाई, बुराई 
के भ्रति मन में तिरसकार और फ्रतिकार का भाव होना चाहिए । पहला 

गुण उसे भले आदमियों का मित्र बचावेगा और दूसरा बुरों को मर्यादित 
सथा दृतबल । संकट का भ्रवसर हो सो पहले सबसे शआगे द्वोने की 

अर यश तथा पुरस्कार का प्रसंग हो तो पीछे रहने की प्रद्गत्ति द्वोनी 
चाहिए | आस्म-विज्ञापन उतना दी होने दे, जितना कि उहं श-सिद्धि के 
लिए आवश्यक है। सदा अपने हृदय पर चौकी बिठा रक्खे कि अपनी 
ले स या बढ़ाई का भाव तो आत्म-विज्ञापन की प्रेरणा नहों कर 
रहा है। 

४ * पत्र-व्यवसाय 

समाचार-पश्र यों सो साहित्य-जीवन का एक अंग है। साहित्य का 
जीबन में वही स्थान और काम दै जो मनुष्य-शरीर में दिल और दिसाय 
का द्ोता दै। साहित.्प न केवल शपल-सामगी दी समाज को देता है, 
बल्कि हृदय-बल्ल भी देता दै। मनुष्य के सन में एक बात पेदा होती: 
है ७6 उसे लिखकर या कट्कर प्रकट करता दै। उसका भाव या विचार 
ग्रचर-बद्धू कर किया जाता है, यद्दी साहित्य है। संखार में जो कुछ- 
बाकूसय +- वाक सय---है यह सब साहित्य है। इसमें आध्यात्मिक शान 
देने वाले बेद, दर्शन, उपनिषद् भो हैं; मौतिक और क्नौकिक शान देने- 
वाले पिज्ञान तथा भाचार-शास्त्र भी दें और हृदय को उत्सादित,आनंदित' 
श्मणीय एवं बल्लिष्ड बनाने वाक्षे काम्य-नाटकादि भी हैं। हस तरह 
सार्वजनिक जीवन के यहुत बढ़े आधार सासयरिक पत्न-पत्रिकाएँ भी/ 
साहित्य के ही अन्तर्गत हैं। साहित्य के बिना जीवव यदि असंभव नहीं 
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“सो संस्कारदीन और निजजीय होकर रहेगा । यदि साहित्य न हो तो मातव- 
शिक्षा झौर सुधार कठिन द्वोजाय । साहिस्य जीवन का केवल पथ प्रदर्शक 
ओर -डत्साही साथी ही नहीं, बल्कि उसकी झ्ांखे भी है। साहित्य 
समाज का प्रतिबिंद भी होता है । जो कुछ दमारे जोवन और समाज 
में होता है उसे हम साहिस्य के द्वारा ही देख सकते हैं । प्राचीन जीवम 
को हम इतिहास-साहित्य के द्वारा देखते और लाभ उठाते हैं एवं वर्त- 
मान जीवन को प्लामयिक पत्रों के द्वारा बनाते हैं । 

इस कारण पश्र-ब्यवसाय भी नेता के कार्य का एक बृहत् अंग हो 

गया है। आधुनिक जगत में समाचार-पन्र एक महती शक्ति है । वह 
जन-समुदाय की बलवती वाणी है। अपने विचारों, भावों को जन-समु- 
दाय तक पहुँचाने के वाहन दैं। लोकमत को जाग्रत करने के साधन हैं । 
जन-शक्ति के प्रतिकार-अस्त्र हें। इनका ठपयोगस, प्रयोग या व्यवद्यार 
करना साधारण बात नहीं है । जो चीज जितनी ही प्रभावश खिमी होगी 
डसका उपयोग उतना ही जिम्मेवारी और सोच-सममझ के साथ करना 

होगा । यदि किसी बात का असर सेकड़ों क्षोग्रों पर पढ़नेबाज्ा हो तो 
डसका उपयोग करने के पहले पत्रकार को बीस दुझा उसके एक-एक 

अक्तर पर विधार करना होगा। आजकल्ल पत्र-ध्यवसाय बहुत मामूली 
घन्धा बन गया है। जिसे झौर कोई काम न मिला, उसने कट एक 
अखबार निकाल लिया-ऐसी कुछ दशा दो रद्दी है । या जरा चटपटा 
सिखने की कला सध गहँ, किसी को धूल उढ़ाने की जी में झा गईं, 

किसी से झगड़ा हुआ ओर विरोध करने को तबियत चाही और धास्वब[र 
निकाज् दिया। ऐसी हृत्यककी दत्त असल में पत्र-ब्यवसाय की न होमी 

खाद्दिए । यह स्थिति समाज की समझदारी के प्रति कोई ऊंचा खयाल 

नहीं बनने दे सकतों। वास्तव में पत्र-ब्यवसाय उन्द्रों लोगों के हाथों 

में होना चाहिए, जो बहुत दूरदर्शी, प्रभावशाक्षी, अनुभवी, विश्वसभीय, 
विचारक, झादर्श-चरित ओर विवेकशीक्ष हों । 

पतन्न-ब्यवसाय में संपादक मुख्य है। यद्द काम या तो नेता स्वर्य 
करता है, या उसका कोई विश्वस्त साथी । पतन्न-ब्यवसाय दो भागों में 
बैंट जाता है--पुक तो दैनिक और सासाहिक पत्र, दूसरे मासिक ओर 
अरैमासिक पश्च-या यों कहें कि एुक तो समाचार-पत्र और दूसरे विचार- 
पश्न । दोनों के संपादक भिश्न-भिन्न श्रंणी के होते हैं | पदल्के प्रकार का 
“सपादक भधावतः आन्दोलनक:री होता है और दूसरे प्रकार का विचार- 
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प्रेरक । सामाजिक पत्रकार समस्याश्रों को खुलमाता है, दूरवर्ती परिशामा 
निकालने वाली घटनाओं कौ विवेच्वता करता है, विचार-जगव् में कास 
करता है, तहां समाचार-पश्रकार प्रत्यक्ट या काये-जगत् में काम करता है, 
घटनाओं का संग्रह करता है और उन्हें अपने प्रभाव के साथ जनता 

तक पहुंचाता है। सम:चार-पत्रकार जो सामग्री उपस्थित करता है उसके 
दूरवतती परिणामों भौर तस्खों को छान-बीन सामयिक[पन्रकार करता है । 
या यों कहें कि साप्यिक पत्रकार जिन बीजों को विचार-जगत् में बोता 

हैं उन्हें समाचार-पतश्रकार कार्य-जगत् में पल्वित, पुष्पित और फुछित 
करता है। समाचाश-पश्र की दृष्टि आज पर रहती है ओर सामयिक पत्र 
की कक्ष पर । पुक योद्धा है शोर दूसरा विचारक । एक छश्रिय है, दूसरा 
ब्राह्मण । एक में शक्ति है, दूसरे में शान्ति । चु कि दोनों के क्षेत्र और 
कर्सध्य भिन्नम हैं इसछिए दोनों की योजना भी भिन्न-भिन्न द्वोनी 

चाहिए । एक कर्म -प्रथभान और दूसरा विचार-प्रधान होना चाहिए । दोनों 
बशाओं में सम्पादक उच्च कोटि का होना चाहिए; क्योंकि हजारों के- 
जीवन के सुख-दुःख की जोखिम उसके हाथ में दे । क्षेखखक के गुणों के 
साथ-घाथ सम्पादक में अचारक के गुण भी द्वोने चाहिएं | उसमें ऊंजे 
दर्जे के मानसिक, नेतिक और जोदिक गुण दोने चाहिएं । नेता में और 
सम्पादक में हतमा ही अन्दर है कि नेता कार्यों में प्रत्यक्ष पढ़कर जनता 
को अपने साथ के आता है और सम्पादक केयल्र पत्र-हारा उन्हें श्रेरितत 
और जाग्रत करता है । भाजकल्ञ को आवश्यकताए पेसी हैं कि नेता प्रायः 
सम्पादक हंता है। जिसके पास पतन्न नहीं वह सफल्ध नेता नहीं हो 
सकता । इसका यह अर्थ नहीं है कि सभो सम्पादकों में नेता की योग्यता/ 
होती दे; परू्दु नेता में सम्पादक की योग्यसा अवश्य होनी चाहिए | 

सम्पादक के पास एक अब्छा पुस्तकालय ओर एक अषप्छा विद्वानों: 
ओर प्रभावशाक्षी क्षोगों का मित्र-मवदश्ल होना चाहिए । समाचार काले-- 
याज्े स्थानिक तथा प्रास्तीय कई संवाददाता होने चाहिएं। ये उसकी 

आंखें हैं। इसक्षिए ये बहुत जेंचे हुए भ्रादमी होने चाहिए । प्रभावशाक्ती' 
सम्शदक के पास झपभा निजी ४स होसा बहुत आवश्यक है। कम-से- 
कम शक छाथी पेसा जरूर हो मिस्के भरोसे बह ब्राहर जञा-झ सके । एक: 
ऐसा. विश्व प्नीय सत्मी. क्रो दो जो अबन्ध-विश्राथ की ओर से सम्प्रादक- 
को सिश्चिन्त रखता रदे। 

खेखण-शेफरी स्पष्ट; खोजधिकषमी और तीर,क़ी तरह सीजो, दिल्क, की: 
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सतह तक पहुँचनेबाली दो | केसा सी च्ोस ओर घबराद्वर का समय दो 
उसे शान्त और एकाग्र चित्त से लेख किखने का अभ्यास होना चाहिए । 
लेख और टिप्पणी के विषयों को मदरव के अनुसार छांटने की व्थरित- 
शक्ति उसमें होगी चादिए । थोड़े में उनकी पझुख्य-मुख्य 'बात अपने 
साथियों को सममा देने की योग्यता द्वोनी चाहिए । शीघ्र निर्णय कः 

गुण सम्पादक में होता चाहिए । एक सरसरी निगाह में सब कुछ देश 
लेने का भ्रभ्यास द्वोना चाहिए । संपादक अपने दफ्तर में आंख ख्रोल- 

कर झाता है और अपने कमरे में एक एंजिन की तरह बेठता है । 
दफ्तर में दो झादमियों से उसका काम विशेष पड़ता है--व्य वस्था- 

पक झौर उपसंपादक । हन दोनों के सुयोग्य दोने से संपादक का बोम 
बहुत कम हो जाता है। बढ़े सोभाग्य से दी ये दो ज्यक्ति सम्पादकों को 
मिला करते हैं। हन्हों के द्वारा वह सारे दफ्तर और पत्र के तमाम कार्मो 
का संचाद्चन करता है । 

ताजे अखबार सम्पादक का जीवन है । दफ्तर में आते ही सम्पादक 
सबसे पदले डाक झोर ताजे अखबार पर द्वाथ ढाजता है। सास-खास 

लेख, पत्र-सम्पादक खुद अपने हाथों से क्लिखता दे। संपादक रोज चाहे 
अपने दफ्तर की छोटो-छोटी बालों को न देखे; परन्तु ठसे हर छोटी- 

से-छोटी बात का स्वयं ज्ञान भोर अनुभव होना चाहिए । छोटी बातों 
की उपेद्षा तो यह हरगरिज न करे। आल्वस्य और गफल्षत ये दोनों - 

सम्पादक के शत्रु हें। वद्द फुर्तीक्षा दो, पर लापरवाह नहीं; बेगार काटने 
की आवत विज्रफुल न हो | उसे सदेव स्मरण रखना चाहिए कि उसके 

सारे गुण-दोषों का असर अकेले दफ्तर पर दी नहीं, उसके सारे पाठक- 
वर्ग पर पढ़ता है । हसक्षिए उसे अपने झ्ायार-विच्ार के बारे में सदा ' 
जामरूक ओर सदा सावधान रद्दना चाहिए | बद खुद जेसा होगा बेसा 
उसका पत्न, उसका दफ्तर ओर झन्त में उसके पाठक होंगे। इसकिए 

सम्पादक के ,लिएप यद परमावग्मक है कि वह सदा अपने आदशों से 

झपकी सुक्षण! करता रदे जोर उस तक पहुँचने रा प्रयत्न बडी ठत्परता' 
से करे। जितना ही बह ऐसा करेगा उतना दी अपने पाठकों--अपने 

समाज---को उस तरफ से जा सकेगा । दम निरचण .रकस्ें कि हमारी 

कृति;इसले: बढ़ कर सही दो सकती । हम विश्वास रकख कि दमसे बढ़कर 
शोस्त पुरुष उसदसा हमारे पास नहीं टिकेया । इसलक्षिप्ु झपनी योग्यता - 

यदातें की चिन्ता 'खद्व - सम्पादक को रखनी चाहिए । उसका यह- 



श्०्८ स्वतंत्रता की ओर 

स्वभाव ही बन जाना चाहिए कि हस नये आदमो के मुकाबले में झुममें 
किन-किन बातों को कमी है। अपनी कमी को उसे प्रसंगानुसार स्वीकार 
भी करते रहना चाहिए । इससे उसमें बृथा अभिमान भो न पेदा होगा 
और उससे श्रधिक योग्य खाथी उससे सच्चा प्रेम रक््खंगे। मिथ्याभिसानी 
'पुरुष योग्य साथियों को खो देता है । 

सम्पादक रोज अपने दफ्तर के सब कर्मचारियों से घादे मिले नहीं, 

पर डिसे कोई क्षष्ट तो नहीं है, किसी के यहां कोई बीमार तो नहीं है, 
इसकी जानकारी उसे अवश्य रखनी वाहिए ओर ऐसे अवसरों पर 

बिना उनके चाहे भी उसकी प्रकृत सहानुभूति उनपर प्रकट होनी चाद्दविए। 

सम्पादक को चाहिए कि जो 'कुछ लिखे परिश्रम करके, सोच-समम्र- 

कर लिखे । ऊट-पटांग या अनुपयोगी कुछ न लिखे । उसके ज्ञान में यदि 

मौक्षिकता न हो तो उसके प्रतिपादन ओर विवेचम में श्रवश्य उसके 
ब्यक्तित्व की छाप होनी चाहिए | कुछु-न-कुछ चमत्कार या घिज्क्षणता होनी 

साहिए । किसी की लेखन-शेली या भाषा-प्रणाली का अनुकरश करने की 
अपेक्षा उसे अपनी विशेषता का परिचय देना चाहिए । वह अपने विषय 

में गरकाब दो जाय---डसे आरत्मसात् कर ले । फिर हृदय में जसा स्फुरण 
हो बेसा क्षिख डाले । उसमें जरूर विशेषता होगी---अपनापन द्वोगा। 
मन में मनन््थन होते-होते एक याद दिल्ल में उठदी । जिस जोर के साथ 

वह पेदा हुईं, जिस सचाई के साथ आपके दिल्ल में बद्द रस रद्दी, जिस 
गहराई के साथ यह जढ़ पकड़े हुए है उसी के साथ आप खिख दी जिएु--- 
झापका लेख प्रभावशास्ती होगा, उसमें ओज होगा, उसमें चमत्कार 
होगा । यदि चीज़ पूरे बत् के साथ आपके ह्दय की तह से निकली 

है लो वह जरूर दूसरे के दिल पर चोट कर देगी। बस, आप सफक्ष 
लेखक हुए | जिन-जिते कारणों से आप अपने निष्कर्ष पर पहुँचे हैं 
डन््हें भी आप लोगों को समझाने के किए लिख दीमिए---आपका लिक्ष 
शुक्सिसंगस होगा । क्यों, झाप उस खेख था पुस्तक को लिखे बिना और . 
समाज में उसे उपस्थित किये बिना रह नहीं सकते---यह आप छोगों को 
सममाएँ; आपके खेख था पुस्तक को थे चाष से पढ़ गे । ऋआपको अभद्द 
भी सोछइला धोगा कि भाषा फेसी दो। यदि शेख सथ-साथारण के सियु दे 
शो भांघा बहुत सरदा, सुबोध दिखती होगी | जेख खिखकर आप छापने 

“बर की स्त्रियों को पढ़ सुभाहए--उन्की समझ में झा जाय तो अपनी 
भाषा को सरल समऊू क्षीजिप् । एक-एक जात स्वोककर स्स्मकानी होगी। 
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ठेठ खह ताक पाठक को पहुंचा देना होगा। यह भाप तभी कर सकेंगे 
जब जाप जुद उस चीज़ को अच्छी तरह पमके हुए द्ोंगे। दोटे-छोटे 
वाक्य ओर वोख्ष-चाद्ध के शब्द दोंगे। क्श्िष्ट शब्दों झर कस्बे: त्म्वे 
जाक्यों का प्रयोग पृव उल्ककी हुई भाषा क्षिखना झासान है। सरसण 
शब्द, छोटे वाक्य और सुखमी डुई स्पष्ट भाषा छिखना बहुत कठिन है। 
आाषा में यह युय चिल्तन-सनन खे आता है। जब कोई चीज हमारी 
आंक्षों के सामने हो तो उसका सीधा-सावा वर्शन करना आसान द्ोता 
है । इसी तरह जब किसो विषय का सारा चित्र हमारे सन की आंखों के 
सामने खिंचा रहे तो उठलका परिचय पाठकों को बहुत सरलता से कराया 
जा सकता है; पर यह तभो संभव है जब डस विषय पर इतना आधि- 
पत्म कर सिया दो कि विषय का ध्यान झाते दो उसको तस्वीर सामने 
खड़ी हो आय । 

यदि श्रेणी विशेष के क्षिए खिखना हो तो भाष। उमको योग्यता के 

अनुरूप होनी चाहिए। फिर गहन और शास्त्रोय विषय की भाषा में 
गोड़ी-बहुत क्ल्लिष्टता झा दी जाती दै। पारिभाषिक शब्दों का प्रयोग 
झनिवाय॑ द्वो जाता है; किन्तु आमतौर पर भाषा में तोन गुण होने 
जाहिएं---सरव्व ता, सुन्दरता, संज्षिप्तता । सरक्कता का अर्थ ऊपर आ चुका 

है| सुन्दरता का अर्थ है रोचकता और प्रभावोत्पादकता । साषा ऐसी 
सनोहर हो कि हृदय में बैठती चल्नो जाय | भाष। दसारे अन्तःकरण का 

म्रतियिंव है | दूखर से इमारे द्वदय को मिल्कानेवाला साधन है | अतएज 

भआाषा को ममोदर बनाने के क्विए अस्थःकरण को मभोद्दर ओर रुथिर 
बनाना चाहिए | हृदय जितना ही सुरुचिपूर्ण, सुसंस्कृत, मधुर होगा 

उतनी ही भाषा मनोहर होगी । सुन्दरता का अर्थ कोरे शब्दालंकार नहीं, 

बासाडम्बर नहीं | सच्चे हृदय की ज्याकुक्ष वाणी में असर दोता दे । 

शब्द-खौन्दय की अपेक्षा साव-सोंदर्य पर सुख्य ध्याम देमा चाहिए | भाव 
साया को अपने-झाव चुन लेते हें शोर अपने खांचे में ठाक्क केते हें। 

भापा पर झजिकार पाने के लिए सबसे -जरूरी बात है शब्दों, मुद्दावरों, 
खोकोक्तियों का संग्रह । यह अच्छे-अच्छे खेखकों की रचनाओं को पढ़ते 

रहने से दोता दे । एक दी अर्थ के कई शब्दों की ध्वनियों को अच्छी 

तरह समझना चाहिए । पुनरुक्ति से भाष! को क्चाना चाहिए । प्र/म्य 

शब्दों का प्रयोग बिना आवश्यकता के न करमा चाहिए । 
संखिप्सता का अथ यह दे कि काम को और आवश्यक बाते ही 



२१० स्ववेश्रता की “योर 

'महासती झाय । संक्षिप्त 'मेधा येंई हैं जिसमें से नध्क शब्द जिफाली ! भा 

सेके, न जोड़ने की आवेश्यकता रहे | लिखिंतेगसमय मुख्य और गौथो अस्त 
की भेद सदेव करते रहेनी' चादिएु | यह सोचना चाहिए कि यह 'कत 
'थदि न लिखीं जाय तो क्या कैमि' अर जांपगा ? अत्यन्त महस्थपूर्ण अत 

ही लिखी कय | साधारण बात तभी शिखी जाय॑ जथ वे महस्वपूर्ण बातों 

की पुष्टि के सिए अयश्यक हीं । बति जो लिखो जाय वह सश्ची'ही । 

क्रौध में कोई बांत न लिखनी चाहिए । क्रोधावेश मे जितना लिखा गया 

हो उसे बेरहम बनकर कोर्ट देना ' चाहिए | क्रोध या हेपचश लिखी गई 

भाषा यदि सुन्दर बन गईं 'ही ती मी चह अमोष्ट परिणाम न॑ दा 
करेगी । वद पाठक के मन में, क्रोध और द्वेष पेंदा करेगी । भाषा का 
यह गुण है कि आप जिस भाव से लिखंगे वही घह पाठक के मन में 

पैदा करेगी । जो भाषा हमारे दृदय के भाव दूसरे के हृदय में तह॒त्त् 

जाग्रत कर देती है उसे प्रभावशालिमी कहते हैं । लेश्यक लितना ही 
समर्थ हीगां उतना ही उसकी भाषा में प्रभाव होगा | क्रोध, 5 ष, अशथा 
ये मानव-हृदय के दुर्घिकार हैं और हुनसे लेखक या पाठक किसी का 
लाभ नहीं है। अपने हृदय की घुराई सेकढ़ों-दजारो घरों में पहुँचाणा 
साहित्य और समाज को घोर असेवा करना है । ह्सलिए लेखक को 
सदैव इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि उसके भाव सभाज का 

कल्याण करने वाले हों । उत्साद् और प्रसन्न चित्र होकर भिर्विकार भाप 
'से लिखने देंगे तो माषा साधु, सजीव और प्रभावोत्पांदक दोगी। हंस 
जैसे होंगे बैसो ही दमारो भाषा होगी | हसलिए भाषा-सौन्द॒र्य के बाश 

साधनों की अपेक्षा लेखक को अपने आम्तरिक सोदय की श्ृंद्धि का ही 
सदा ध्यान रेखना चाहिए | 

लेख में सरखता भौर संक्तिप्तता ख्वाने के लिए दिमाग में हर 'चींज 
के टुकड्टे-टुकड़े करके देखने का गुण होना चौधिएं । इससे विषय का 
असली स्वरूप और मंदस्व सैमम में आ जाता है और गेहूं में से शँखी 
को अलग करने आसान ही जाता है। आप अपने मतलब की' बात 
खुभकर ठीक सिलसिले से रथ दीजिए । आपका लेख संज्षिप्त श्हेगा 
और सरखक्ष भी बन जायेगा । जैसे एक डाक्टर शरीर को चीरकर दरएक 
रगोरेशे को देख लेता है उसी तंरद्द सम्पादंक को अपने विषय की एके- 
एक नस देख लेनी चाहिए । 

संम्पादकों को चाहिए कि ये अपने को जनता का सेवक सममें। 
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सम्पह्वक यो तो सुआरक होता ,है; मरस्नत  सुधारक .क्री:भावणा श्े 
अहस्मन््यता बढ सकती है । अहस्मस्यत्स/से/सनुध्म /ड चहू सल्य बन. जाता 
है ओर फिर अन्याय ओर अत्याचार तक ऋरते हुए नहीं दि्वकठ़ा । सेवक 
में नज्ता होतो है । जनता के प्रथवृशंक छोड़े की .सोग्घता होते हुए श्री 
जब बह उसके सेकक के रूप में रहता है तब उस्छ, पर यह जिम्मेब्रारी 
रहती दे कि वह अपनी लेवा का अच्छा दिसाब जवता को द्वे। जनता 
को अपनी बात समझने का भार उस पर शह्दता है । इस कारण बह 
स्वेच्छाबारी नहीं हो सकता | उसे खब्ंदा जनसा के द्वित का ही वियार 

करना पढ़ेगा । जिसका हित-साधन उसे करना है उसको राय भी उसे 
लेनी पड़ेगी | इस तरह अपने को सेकक माननेवाले पर व्योकृ-मत का 

अंकुश रहता है जो कि दोनो के द्वित के लिए उपयोगी दे । 
सुधार या परोपकार का भाव है तो अच्छा दी; परन्तु से करा 

भाव इसले अधिक निर्दोष श्ौर सात्विक हैं। दूसरे की सेवा की अपेक्षा 
आत्म-विकास की भावना और भी मिरापद एवं उच्च है । सेवा सें 
फिर भी दूसरे का भत्ता करते का अहं' भाव छिपा हुआ है; किल्तु 
आस्म-बिकास में वद्द नहीं रह जाशा। में जो कुछ करता हूँ अपनी 
आरसा के विकास या कल्याण के क्षिप् करता हूँ, यद भावना मनुष्य को 

मान-बढाई आदि बहुत से गह़कों भोर स्वाइयों में गिरने से बच्चा खेती 
है । उसके लिए समाज-सेवा, देश-भक्ति, राष्ट्र-हिठ ये सब आत्म-विकास 
के साधन हैं । वह अ्रपने प्रस्पेक कार्य को अम्त में यह दिसाब लगाकर 

देखता है कि इससे मेरे स्क््रास्मिक विकास में क्या सद्दायला मि्ती ? क्ोेग 
ऐसे मलुष्य को बढ़ा देशभक्त, समाज-सेबक, र/प्ट्रोदारक मानेगी; पर 

वह अपने को चारम-कल्याण का एक साधक मानेगा ओर हम विशेश्र्यों 
को अपभी साघना के मार्ग को सोहिशो विभ्रूतियां समककर “कृष्णापंण! 

कर देगा। 

परन्तु इसमें पुक बात की सावधानी रखने को जरूरश है | यदि 
परोपकार का आात प्रवक्क रहा तो जिस प्रकार अभिमान, सान-बढ़ाई 

के फेर में पढ़ जाने का ढर है उसी प्रकार आत्म-हित की दृष्टि प्रधान 
होने से स्वार्थ-साथुता आले या बढ़ जाने को झाशंका रहती हे.। &न 
गड़ठों से बचने का सबसे बढ़िया उपाय यह है कि आउम-द्वित्त+ ओर 
समाज-द्वित को हम मिक्षा ले । समाज-द्वित में ही हमरा अह्म-द्वित 
छिपा या समासा हुआ दे शथवा समाम-द्वित कहतते-काते दी इस अक़म 



श्श्र स्वतंत्रता की ओर 

लाघना में सफल होंगे, यद जारणा इसका स्वं-मार्ग है| तास्विक दृष्टि 
से भी इसमें कहने क्षायक अन्तर नहीं हे। यदि दूसरे के और हमारे 
झन््दर एक ही आत्मा है तो दूसरे का हित मेरा दही दित दै। गुण्श-विकास 
भी दूसरे का दित-साधथन करते हुए जितभा हो सकता है उतना कोरी 
आत्म-साधला---ध्यान-घारणा---से नहीं । दूसरे में अपने को सब तरह 
मिला देना आत्मापंण दै; दूसरे के स्विए अपने को सब तरद्द मिटा देना 
मिमंयस्थ है। आस्मापंख और मिर्भयत्व के आत्म-प्रकाश, चैतन्य, भिर्वाण, 
कैवल््य, मोक्ष, पूर्शस्थातन्प्य, परमपद, निरानन्द, श्राह्यीस्थिति, स्थित- 
प्रश्ता, के मुख्य द्वार है । 

कष्तब्य का भाव भी संत्रादक के मन में हो सकता दे । न रो आत्म- 

कक्याश के लिपू, न परोपकार के लिए, में तो अपना कत्तंम्य समककर 

संपादन-कार्य कर रहा हूँ, ऐसा कोई संपादक कद सकता है | पर यदद 
पूछा जा सकता दै कि आखिर इसे आपने कत्तंब्य क्यों बनाया ? घन, के 
सखिए, कीरति के लिए, जन-हित के सिए, आत्म-संतोष के लिए या ओर 
किसी यात के लिए ? यदि घम और कीर्ति ह्सका उस है तो यह 
संपादक नीचे दरजे का हुआ । यदि दूसरे दो उत्तर हैं तो उनका समावेश 
परोपकार, सुधार, सेया, आस्म-कल्याय इनमें हो जाता है। इसक्िए 
परोपकार या आत्म-कल्याण यही दो भावनाएँ असकी हैं। साधारण 
व्यवहार की भाषा में इम्हें परमा्थ और स्वार्थ कहते हें । स्वार्थ की 
परिधि की झोर जाथ॑ तो बह परमार्थ हो जाता है शोर परमार्थ के केन्द्र 
की ओर चक्ष तो वह स्वार्थ हो जाता दे । दोनों इष्टयों ले हम एक ही 
सत्य पर पहुँच जाते हैं-“-इसो से कद्दते हें कि जगत् में अम्तिम सत्य 

शक है। अस्तु । 
छूक यह भी प्रश्न है कि संपादक जनता का प्रतिनिधि है या पशथ्च- 

दुर्शक ९ प्रतिनिधि तो मनुष्य अपने आप नहीं बन सकता। किसी सम्पा- 

तक को जलता ने झऋपणा प्रतिनिधि अनाकर सम्पादक शुना हो, ऐसा तो 
कोई उदाहरण नहीं देखा जाता। हां, बरलों की सेवा के बाद कोई 

सम्पादक जनता के किसी एक विच्चार, आदर्श या कार्यक्रम का नेतिक 
प्रतिनिधि हो सकता है---पर सभी सम्पादकों को यह पद नहीं मिल 

सकता । पथदशंक तो अपने पास की कोई चीज इसमें दिखाता है---वह. 

हमें अच्छी मालूम देती है अर हम उसके पीछे जाते हैं। वफादार और 
सभज्या पथदर्शक बाद को भले ही प्रतिनिधि बन जास या बना दिया जाय |. 
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जिनके पास म तो कोई झपनी चीज़ जमता को देने के क्षिप है, म अनता 
ने जिन्हें अपने प्रतिनिश्चितव का अधिकार दिया है, उस्हं सम्पादक हसी- 
लिए कहा जा सकता है कि वे एक झखबार मिकाखते हैं, सनसनी भरी 
खबरें छापते हैं, जोश-खरोश भरी टिप्पणियां लिखते हैं भोर कुछ 
कापियां बेच ते हैं । न तो समाज पर, न राज्य पर उनका कोई झसर 
होता है । 

नेता क्ोक-रंजन के लिए नहीं, बल्कि खोक-कश्याण के स्िए् पश्रकार 
बनता है। बल्कि सेरी राय में तो एक-मात्र ज़ोक-कश्याणा ही सथ प्रकार 
के पत्ों का टद्देश्य होना भादिए | मनोरंजन को पन्नों के उद्देश्य में स्थान 
जहीं मिल्ल सकता, न मिक्षना चाहिए । स्लोक-हृदय ठहरा बाल-हृदय । 
जटिल और गूढ़ ज्ञान-तत्व यदि नीरस और क्ल्िष्ट भाषा में उसके 
सामने उपस्थित किये जाय॑ तो उन्हें सहसा झाकक्षन और प्रहण नहीं 
कर सकता । इसीक्षिए कुशक्ष क्लेखक मनोरंजन की पुट क्षणाकर उसे 
उसके अर्पण करता है। यही उसकी कल्ा है। यददी और इतना ही 
मनोरंजन का मह्त्व है । 

इसके सम्बन्ध में दो मत हैं। एक मत के लोग कहते हैं, पत्र- 
संचाक्षम और ब्यवसतायों की तरह एक व्यवसाय है। यद्यपि वह औरों 
से श्रंष्ठ है, उसके द्वारा ज्ञान और शिक्षा-लाभ होता है, तो भी वद्द है 
व्यवसाय ही । ब्यवसायी का सुरूय काम होता है प्रादक को रुचि देखना, 
उसकी रुचि और पसन््दगी के अनुसार तरह-सरद की चीजे रखमा। 
चीजों को बद्द सजाता भी इस तरह है कि क्लोग उसौ की दूकान पर 
खिंचकर 'चक्षे आवे । हसके क्षिए टसे अपनी चीज की खासतौर पर 
शारीफ भी करणी पड़ती है। हम सब बातों के करने में डसे इसी बात 
का सबसे बढ़ा खयाज्ञ रहता है कि प्राहक कहीं नाराज न हो जाय, 
कहीं हमारी दुकान न छोड़ दे! यह निर्वियाद बात है कि सर्वक्षाधारण 
जन उसी चीज की झोर ज्यादा झाकर्षित होते हैं जो चअमकीक्षी हो, 
चटकीली हो, फिर वह घटिया हो तो परवा नहीं । हसल्षिए व्यवसायी 
सेसी दी औीओं को ऋपनो दूकान में ज्यादा रखता है। दूसरी बढ़िया 
अच्छी और ज्यादा उपथोगी चीजें भी बह रखता है; पर वे उसके 
अजदीक सौस दें; क्योंकि दह कटदता दे, इसके खरीददार थोवे दोते हैं । 

दूसरे सत्त के क्षोग पत्म-संचालन को पूक 'सेवा!' समकते हैं। वे 
कहते हैं कि पत्न-सम्पादक साहित्य के चौकीदार हैं, जनता के जेच् हैं, 
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पार्क हैं पंथ-दर्शक हैं, लेता हैं। जे अपने सिर पेर बढ़ी भारी जिम्मे- 
बोरी सममते हैं । उन्हें सर्दी! सर्चदी इस बांस का खयाल रहता है कि 
कहीं ऐश ने हों कि हंमोरे किसी धर्चन, फ़ुति या संकेश ले जनता का 
अकल्थाण हो, वह थुरे रास्ते चली जाय, डुरें और गनन््दे भाषीं, विचारों 
ओर कार्यों को भ्रपना ले, ऐसे कार्मो में लग जाय जौ उसे प्यारे मोलूम 
होते हों; पर जो वास्तव में उसके लिए अ्रकल्याणकारी हों | वे इस बात 

की तरफ इतना ध्यान नहीं देखें कि खोगी के! कौन-सी बात प्रिय है; 
बल्कि इसी पर उनका मुख्य ध्यान रद्वता है कि उसका कल्याण किस 
आंत में है। वह अपने को प्रेय नहीं, श्र य-सीधक मानते है, दसलिए थे 

ल्लौक-रुचि का अ्रनुसरण उसी हद लक गौश या प्रधान रूप से करते हैं, 
जिस हृद तक उसकें द्वारा वे जनता के कल्याण को सिद्ध हीता हुआ 
देखते हैं । बहुत बार ऐसा भी होता है, और इतिहास इस बात का 

खूब साक्षी है कि उन्हें ख्ोक-रुचि के स्विलाफ सरेदस्त आवाज जठानी 

पड़तो है और छोग पीछे से मानते हैं कि हां, उनकी बात टीक थी । 
ऐसे पत्रकार पत्र-संचालन का उद्देश्य, फिर वह वैनिक द्वो, मासिक हो, 
या साप्ताहिक हो, 'लौके-रजन? नहीं, 'लोक-कल्याण! मानसे हैं ओर 
हैसीलिए वे लोकरंजन या मनोर॑जन को गौण स्थान देते हैं। क्षोकरंजको 
से जनता शुरू में खुश भले ही हो, क्रोकरंजक कुछ काल के लिए क्नोक- 

प्रिय भी भले ही हो, वह सफल भी भत्ते ही होता हुआ दिखाई दे, 

ज्ञाखों रुपये भी भले ही पेदी कर ले; परन्तु उससे सर्वंाधाश्ण की सेवा 
ही होती है, कल्याण ही होता है, यद्द यास नहीं । छुलसी और सूर की 
ज्ञोक-प्रियता पर कोई सवाज्ष उठा सकता हे ? क्या वे 'लोकरंजन” के 
अलु्गामी थे ? लोकं-कल्याण किस बात भे है हसके जानने के आधार 
“लीक-रुचि! नहीं, बल्कि सतोक-शिक्षक की विद्या, बुद्धि, ज्ञान ओर अमुभव 
है। लौफे-शिक्षेक जितना ही अधिक त्यागी, संयमी, निःस्वार्थ, कष्ट 
सहिच्शु, सदाथारी और प्रेस-म्थ होगा उतना ही अधिक वह पत्र 
संलखसिन के थीग्ये होगां। 

”' ' संसार में दो तरह के आदमी देखे जाते हैं। एक कक्ष पर दृष्टि रखता 
है|दूंसरी आज में सेगने रेदेता है। एक ऊपर देखता है, आगे उंगली दिखाता 
कर आंखि-पास देखता है । दँक॑ देने के लिए तैयार रहेते।' है, दोढ़ने 

मैं लेने से बैडेंकर सुख देखता हें; क्सरा रेखनें में और चलने में 'भानन्द 
शीती है एंक सेयम में जीवन की सायकतो मेरा है, दूलेशा स्वंबेसुस्टेंलेंत 



में। एक स्थागी है, दूखहा भ्रोमी .६ थे दोतों एक दूसरे के सिरे पर रहने 
वाज़े द्वोग़ हैं। इसके बीच में एक तोसरा दल भी रहता है । उसे एक की 

डइग्रवा भौर दूसरे की शिभिज्ञवा दोनो पसन्द नहीं । हध्र त्याग की 
झाग के पास जाने की भी हिम्मत उसे नहीं होती, दधर भोग के रोग से 

भी घबर,ता है। कल उसे बहुत दूर--दूसना दूर कि शायद उसे 
पहुँचने को भो आशा न हो--दिख़ाई देता है और आज नीशस मालूम 
द्वोता है । आगे डेंगज्ञी उठाने में उसे खतरा आन पढ़ता है भौर प्रास- 
पास देखते गदइना निरर्थक । देने और देते रहने मे उसे अपने दरिद्न हो 
जाने का डर रहता हैं ओर केवल रखने श्रोर चखने से उसे सन्तोष नहीं 
होता । यह जीवन को न संग्राम-भूमि बनाना चाहता है, न झसहयोग का 
अखाड़ा और न फूलों की सेज ! वह न इधर का द्वोता है, न उधर का। 
बह अआाराम से चाहे रह सके, पर उन्नति हा करता रहेसा, यह नहीं कह 

सकते । वह सल्तुष्ट चाहे रहे, पर पुरुषार्थ भी दिखाबेया, यह निरषय 

नहीं । बिना खत्तरे का सामना किग्रे, बिना ज्ञान जोखिम से डाले, दुनिया 

में न कोई आदमी आगे बढ़ सकता दे, न बूसरे को बढ़ा सकता है ! परन्तु 

यह मध्य-दल तो अपने आख-पास हमेशा किल्लेबन्दी करता हैं, फू क- 
फूककर कदम रखता है, सम्दत्न-सम्दलकर चअक्षता है | हसे धह्द विवेक 

समझता है। जो हो, 'लोक-रज्जन! के भ्रनुगामों श्रधिकांश में दूखरी 
ओर चोसरी भ्रेणी मे हुआ करते हे । 'लोक-फ्ितक! परहल्ली ही क्षण मे 
अधिक होते दें। दोनो में झुर्स भेद यही दे कि एक का मुख्य ध्यान 
'ज्ोक-कल्याण' की भर होता ई झोर दूँखरे का मुख्यतः 'लोक-रूचि' की 
ओर । सच्चा कक्षाविस् ही सच्चार्थशशक्षक हो खकता है ओर सब्चे शिक्तक 
होते दे कक्मा-मर्भत $ यह सच हे कि थे अपने झासन से टतरकर जनता 
के पास जाते दें, उससे मिल्तते हें ओर अपनी सहाश्भूति मोइसे हैं; 
पर उतरते हैं, उसे अपने छाखल पए--ऊपर छासे के लिए, शदह्दाश देने 
के किए, उनपर धपना रंग जमाने के दिए, नक़र रह जाने के किए 

नहीं, भर उन्हीं के रंग मे रैँग जाने के लिए तो हरमिन नहीं । 
जहां पत्रकार था शिक्षक 'कोक-रंजम' के फेर ओ,यढ़ा कि वह 'लोक- 

सेवक से रहा, ब्यवलस्थी हो गया. +. 



२१६ स्वतंत्रता की ओर 

४ ; नेता की जिम्मेवारियाँ 
नेता युगाघर्म की प्र रखा होता है। युगधर्म जनता को पीढ़ा की 

पुकार है। वह मनुष्य नहीं है जिसके मल में उसे सुनकर हलचख न 
हो । हां, पीढ़ा से ब्याकुछा होकर नेता को उसका हलाज जझदी या क्रोध 

में घाकर ऐसा न करणा चाहिए कि जिससे जनता का जीवन भन्तिम 

छक्तय से हधर-उघर हो जाय | एक तरह की पीढ़ा मिटने छगे तो दूसरी 

पीड़ा की भींद पढ़ जाय | हसीक्षिप समाज में दृरदर्शी नेताओं की 
आवश्यकता होती है। नेता समाज को सत्कालीम शावश्यकता की पूर्ति 
होता है--पीढ़ा का वेच्य होता है। 

जीवम का मुल्ष-मुतर तस््व चादे एक हो, किन्तु जीवषण जगशत् में 

आकर विविध दो गया है, वह एक से अनेक हुआ है और अनेक से 
एक होने की तरफ जा रहा है । यद्द दो तरद से होता है---विधिध भावों 
के विकास के द्वारा अथवा भाव-विशेष को एकाग्म साधमा के द्वारा । 

एक का उदाहरण भक्ति और दूसरे का योग हो सकता है। नेता के 
जीवन में भक्ति और योग का सम्मेज्ञनन होना चाहिए । ब्यापकता और 
एकाग्रता दोनों भोर उसकी गति और विकास होना चाहिए । 

एक वैद्य, योगी, योद्धा, सुधारक, किसी भी स्थिति में नेता की 
जिम्मेयारियां मद्दान् हैं । बह यदि सचमुच अपनी जिम्मेबारियों को पूरा 
करणा चाहता है, अपने गौरव की रक्षा करना चाहता है, अपने पद को 
सार्थक करना चाहता दे तो उले यद्द मानकर ही|चलना चाहिए कि उसका 
जीवन सदा संकटों से घिरा हुआ हे । यदि काम झासानी से हो जाय 
ओर संकट में न पढ़ना पढ़े तो उसे झानंद नहीं, आश्चयं होगा चाहिए 
और इंश्वर का पृद्सान मानना चाहिए? । भिन्वदा, कटूक्ति, आर्थिक कष्ट, 
गाकियां, मार, जेल, अपमान ओर धन्त में रत्यु---एवं सझ॒त्यु से भी 
अधिक दुखदायी असफक्षता ये पुरस्कार अपनी सेवाझों का पाने के लिए 

..._ & यहां देशभक्तों के जीवन के सम्बन्ध में मद्दाराष्ट में प्रधक्षित दो 
गान उपयोगी होंगे-- 

(१) जो क्ोक कल्याण, साधावया जाय, घेई करी प्राण, स्या सौक्य कैच 
मिम्दाजमी जास, भपसान, उपद्यास , अर्थी' विपर्थास, दें ध्हाययाल। 
बहुकष्ट जीवास, दुष्टास्न उपवास, कारामृद्दीवास, हे भोग त्याचे ॥ 

(२) देशभक्तां प्रासाद बम्दिशाला । रू गलेच्या गु फिलया पुष्प-माज्षा ४ 

खिला-सिहासन शुद्ष राजदरुड । मृत्यु दचत दे अमरता डदबढ ॥ 
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टसे सदा तेथार रहणा चाहिए। यह समाज की झजुदारता पर 
टीका नहीं है; बल्कि नेता किल-किन कसोटियों पर पभायः कसा 
जाता है उनका दिग्दशंभ है। समाज के पास नेता की सच्चाई की 
'परीक्षा के यही साधन हैं। हणका सामना करते हुए भी नेता जब अपने 
डह्दे श्य से पीछे नहीं हटता तथ समाज उसको बात मानता है। सचे 
झादमी को इतने कष्ट-सहदन के बाद समाज अपनावे--पयह है तो एक 
विचित्र ओर उल्टी बात; पर समाज में कूठे, पासंदी, स्वार्थ-साधु प्लोग 
मो होते हैं---उनके धोखे से बचने के किए समाज के पास यही उपाय 
रह गये हैं। उनके अस्तित्व का दण्ड सच्चे आदसी को तब तक भुगते 
छुटकारा नहीं है जब तक समाज में भूठों, पासयंडियों और ठगों का जोर 
बना रहेगा । 

दूसरे, जनता के स्वागत, सहयोग ओर अलुकरण पर से अपने कार्य 
की शुद्धता का अनुमान या निर्शाय ल करना चाहिए। जनता तो सदा 

अपने तात्काल्षिक खाभ को देखती है। आपके सूक्धतः अशुद्ध काये से भी 
उसका उस समय स्ञाभ होता हुआ दीखेगा तो घद् झापके पीछे दोढ़ 
पड़ेगी, परन्तु इसी तरह जब उसका कु-फक्ष भोगने का अससर भावेगा 

सब यह झापको कट्दीं का न रहने देगी । संसार में झामतोर पर सब 

अचछे के साथी होते हैं--जुरे के बहुत कम--झर होने भी क्यों चादिए ? 
कार्य की शुद्धता जानने के क्षिण एक तो उसे अपने हृदय को देखना 

साहिए और दूसरे यद देखना चाहिए कि कार्य का स्वरूप अनेतिक तो 

नहीं दे । वह ऐसा तो नहीं है जो उसके ध्येय ओर निश्चित मीति तथा 
दावों के प्रतिकृक्ष हो । मनुष्य कुटुम्ब, समाज झोर जगत् को घोखा दे 
सकता हे; परस्तु अपने हृदय में छिपे सतत जाभ्रत चोकीदार को धोखा 
भहों दे सकता । में किसी के धर में चोरी करने के भाव से गया हूँ 
अथवा उसका कोई भज्रा करने गया हूँ, इसे मेरा दिल्ल जितना अच्छी 
शरह जान सकता हे उतना ओर कोई नहीं । हां, कर्तब्य-्मृूढता की 
जात दूसरी हे। कसो-कभी मनुष्य की समझ में ठीक-ठीक नहीं झाता 
कि हस समय सेरा क्या करंब्य हे | कभी-कभी उसके निर्णय में 

भूत भो हो जाती हे; पर यह तो क्षस्तव्य और सुधारखीय हे । यवि 
मेला सबिक भी विधारशोआ है तो फोरण उसे अपनी गद्धती माजूम हो 
शकती है । 

यदि स्वयं भूद्ष भ मालूम हो; पर बूसरा दिखा दे तो डसे सरस 



श्श्ट सव॒सैंश्नवा की झोर 

झौर हंसंज्-हदंथ से मान लेना चाहिए ॥ मूक मालूम होने पर कऊसे न 

मानने, म सुधारने में खुंद अपनी ही हानि है। अमिसान, सिथ्या कद 
व्यन को साव, कई भलुष्यों को भूल-स््वीकार करने से रोक देता है; परन्तु 
सेता को तो 'इसके किए सदा तैयार श्हना चाहिए। कभी-कभी ऐजे 
प्रसंग आजाते हैं कि भूल सुधारने के किए समुथ्य तेयार हो लाता है; 
परन्तु उसे भरकंट द्ोने देगा नहीं आहता। इसमें क्षसयक क्ाभ हो सकता 

है--परन्तु बत्ति तो उसे तुरध्त स्वीकारने, प्रकट करने, और 
सुधारने अथवा जिसके प्रति भूख हुईं है, या जिसको उससे हामि 
पहुँची हो उससे क्षमा चाहने की ही अच्छी है । क्षमा-्याचना से केवल 
दूसरे को ही सनन््तोष नहीं होता, हमारे हृदय को शुद्धता का ही हृत्सो- 

नान नही होता; बल्कि हमारे सन को भी शिक्षा मिलती है। जहां तक 
अपसे सन पर होनेथाले असर से ताएलक दे क्मान्याचना एक प्रकार का 
आ्रॉयश्चित ही है। प्रायश्थित का वह् भाव, जो दसरे को हानि को अनु- 
भध करता है और इसलिए डसे पर अपनी ओर से खेद ओर पश्चाताप 
ब्रदर्शित करता है, क्षमा याचना कहलाता है। कमोी-कमी स्थिति को 
सुक्तकाने के लिए भी मंसलइततन् साफी मांग ली जाती है; परन्तु इससे 
दीभों के दिलों पर कोई अच्छा और स्थायी भ्रसर नहीं होता । भ क्ष्मा 

मांगनेषाले का सुधार होता है, भ चमा चाहमेवाले को सच्चा सस्त्सेष । 

छद्टा उसके मिथ्याभिमान की क्द्धि होने का भय्र रहता है। कभी-कभी 
पैसा भी अपसर आता है जब मंभुष्य भूल सुधारने के लिए तेयार हो 
जाता है; किन्तु क्षमा मांगना मंही चाहता | उससे बह अपनी मान-हामि 
समझता है। हसका लेरस अर्थ यह है कि धंद सिर्फ अपने को सम्शुष्ट 
कर लेना चाहता है, अपना ज्ाभ कर लेना चाहता है; परन्तु दूसरे के 

हुःख, हानि की उसे उत्ती परेतां नहीं है। यह एक प्रकार की अहं- 
- अन्यंता ही है, थह असांनुषला भी है। अफ्ने हाथ से किली की दामि हो 
गई हो, किसी के विक्ष को चोट पहुँच गई ही, हमने समझ भी किया 
कि हमने डीक बहीं किये, किए भी शैंसके प्रेशिं हंस 'हूतने भी विभद्ध भ 

हों--धंह अभाभुषता भहीं तो क्या दे ? ' शच पुछिए शो इसमें हंमहही 
झंधिक' होनि हैं:-“क्रघिक #पंमांम दै--क्योंकि हर एक संसकदार भीर 
जअामंकार अं पिसी हमसे मे में चुणा फरेंने शग्ता है। अतएव फैशा कौ 
यह सदेव ध्यान में रखना चाद्िप् कि हृदय की सरलता भोर स्वंण्छत्त. 
शन्पद्आह लंफककतो भीर जिजये का अक्षीष्सॉपमकॉसार में भहीं है ।. 
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जुक्तियों' ओर तकों से आप सलुष्य को भिरुसर कर खकठे हैं; किमागी 
चालाको' से आप साफ़-पाक वेल्लोेस दिख सकते हैं; परन्तु आप किसी के 
हृदय को नहीं जीत सकते । ऐसा प्रतीत होता है कि दिमाग की अफेसा 
दिल में ही' अस्तरात्मा मे अपना ढेरा डाल रक्णा है। कई बार यह 

अजुभव होता है कि दिमाग साथ जहीं देशा, समझा नही सकता; 
किन्तु दिख में बात जंच पई है । यदि हमने हस.थात को भष्छी तरह 
समझ लिया है कि बल अ्राखिर सच्चाई में है, मखा आखिर सझझ्ाई में 
है तो फिर दिसागी कतर-ध्योंत व्यर्थ हैं । सच्चाई और कुठाई छिप नहीं 
सकती । 

नेता का एक सहकारी-वर्ग लो होता ही है। बह्दी आगे चलकर एक 

दक्ष बन जाता है । जब दुल सुसंगठित होने लगत। हैं. तब नेता पर 

विशेष जिम्मेचारी आजाती है । जनता के द्वित के साथ उसे अब अपन 

दल के द्वित का भी खयाल रहने लगता हैं । फिर घद्द यह मानने छगता 

है कि मे अपने दल को बढाकर और मजबूत रखकर ही जनता की सेवा 
अच्छी तरह कर सकता हूँ---हसलिएु जनता के हित से भरी अधिक 
कसिम्त। दल की रखने क्लगता हैं। कभी-कभी ऐसा भो अवसर आया हैं 

कि दल के हित और जनता के हित में विरोध दीखने लमता है। यदि 
जनता के हिल पर ध्यान देता है तो दल से हाथ थो थंठना पढ़ता हैं; 

यदि दल का हित देखना है सो जनता के हित की उपेक्षा करनी पढ़ती 

है । ऐसी दशा में सच्चे नेता का कर्तव्य है कि वह जनता के हिल पर 
झाष्ठा रहे । दल सब कि जनता के ही हिल के लिए बना है तव दक का 

ऐसा कोई स्वत्तस्थ्र हित नहीं ही सकता जो जनता के हित का विरोध हो। 

इल में यदि ब्यक्तिगत महस्वाकांक्ाएँ नहीं हें तो ऐसे बिरोध की संसा- 
घमा बढुस कम रहेगी । नेत्र के स्िए यह परीक्षा का अबसर है | दल से 
ऊसे ऋपने को पृथक करमा पड़े, अथवा दल को तोड़ देना पढ़े---तो उसे 
इसमें जरामी हिचकियाहट न होनी भाहिए। दल जनता के हित का साधन, 

है झोर उसे सवा इसी मर्वादित स्थिति. में रहला चाहिए । 
!:” समाज या देश में दूसरे दल मी हु न हो करते हैं । मे भी डत्तने ही 
अशरा के हिल का दावा और कर्यक्रम स्खते हैं। ऋक दस अर को स्रष्ठ 
झतैर शझरे को कऋणिप्ड दिखने की गलती न करे-। जनता काहिल जिस' 
खा के छारा अषधिकाशिक धोगा उसे जनता ऋपसातो आज जादगी। सध 

ख़त जर्ता के सेब्रेक हैं, इसकिए उनके पदरस्फर विशेक्ती अलने का सहखा 
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कोई कारया नहीं दे । उनका मार्रा जुदा हो सकता है; परन्तु परस्पर विरोध 
करके, त़ढकर भर आपसमें तू-त् मैं-में करके अपना मार्ग अधिक सच्चा 
और हितकर साबित करने की अपेक्षा प्रस्येक जनता के दित को सिद्ध करने 
का अधिक यतत करे। घन या संस्था का बद्ष दल का वास्तविक बढ 

नहीं होता; बल्कि सेवा की मात्रा होता है। जो दर वास्तविक सेवा 
करेगा उसका यक्ष अपने-झाप बढ गा--कोग खुद आ-झाकर उसमें 

शामिल्त होंगे। आज भारत में कांग्रेस दिन-दूनी बढ़ रही है और दूसरे 
दक्ष पिछुद रदे हैं । इसका रहस्य यही दै। अतएव नेता को चाहिए कि 
दुसबन्दियों की अनुदारता और एक-देशीयता से अपने को बचावे । 
देशभर झोौर सच्चाई का जिसना श्रेय यह अपने बल को देता दे उतना 
ही वद्द दूसरे दक्कों को भी देने के लिए तेयार रहे । उमके प्रति अधिक 
उदारता ओर सहिष्णुता का परिचय दे। अपने दल्य के साथ चाहे एक 
बार अन्याय द्ोना संजूर कर के; परस्सु दूसरे दक्षवाक्कों के साथ न होने 

दे। हस बृस्ति ले अपने दस्त के संकुचित और एकांगी लोगों के असंतुष्ट 

होने का अन्देशा अवश्य है; परन्तु यद जोखिम उसे उठानी चाहिए, 
अन्यथा उसका दल कभी फेक्त म सकेगा ! प्रतिकूल या भिमम मत रखने- 
वाक्दों को अपने मत को श्रेष्ठता आप नहीं जंचा सकते, यदि आप उनके 
“अति सज्जनता, ग्याय, सहिष्णुता ओर उदारता का ध्यवद्दार नहीं रखते 
है। मिश्च या विरोधी मत द्वोने के कारण हमारे दाथों उनके प्रति 
झम्याय दो जाना सहज है--हसक्षिप हस बात की बहुत झावश्यकता 
है कि हम हस विषय में बहुत जागरूक रहें। यदि हम सदेव सतत्य पर 
दृष्टि रखेंगे, सत्य की रक्षा, सत्य के पालन से यढ़कर भ्यक्लिगत या दसलत- 
गत क्लोसों झौर दितों को समस्रेंगे तो हम खतरे से बहुत झासानी से 
-जल जायंगे । सत्य की साधना हमें कभी गल्लत रास्ते नहीं जाने देगी । 

हां, इसके क्लिप हमारे अग्दर काफी साहस, जोखिम उठाने का धीरज, 
बुरा, बेदा! गाके कर देमेवाजा कहसाने की हिम्मत होनी चाहिए । ऐसे 

: प्रसंग झा जाते हैं जब विरोधी की बात टोक दोती है, पर हमारे दख के 
शोर नहों पसन्द करते कि रख झऋौचित्य को स्वीकार किया जाय । ऐसी 
हिथति में मेला यदि अपने दुख की बात सानेशा तो विरोधियों को ऋषने 

“मजदीक शाने का अवसर सो देशा--क्योंकि डसकी स्यायप्शायशता पर 

ले डमका विश्यास हटने झगेगा। बदि अपने दल को खुश नहीं रखता 
« है शो सारी जसीन है पांव के लीचे से खिल्को झाती है। अपने दक में 



नेला की जिम्मेयारियां २२१" 

से टसको जगह चक्षी जा रही दे ओर विरोधी दक्ष में पांव रखने की 
गुजायश नहीं । वह 'ज घर का न घाट का' रहने की स्थिति में अपने 
को पाता है। ऐसी दशा में एक-मात्र सत्याचरणा, स्माय-निष्ठा ही उसकी 
रखिका हो सकती है। उसे यह विश्यत्स रखना चाहिए कि आखिर 
सत्य और स्थाय को अनुभव करने की प्शृत्ति सबमें होती है। श्ाज 
यदि क्षणिक स्वाम या संकुचित दिस हमारे सत्य ओर न्यःय के भावों 
को मलिन कर रहा है तो कक्ष अवश्य दोनों दल के कोग उसे अयुभव 
करेंगे । यदि सार्वजनिक प्रतिष्ठा-भंग होने का ग़ल्लत खयाक्ष उन्हें गम- 
राद्द करके उनसे उसो समय उसे न कहलावे तो कम-से-कम दिख उनका 
गवादी जरूर देगा कि इसने सरचाई का साथ दिया है और यह बहादुर 
झावमो है | जो सच्चाई को खातिर अपना दस्त, मान, बढ़ाई छंड़ देने 
के लिए तेयार हो जाता है, विरोधों दी महीं, सारा जगत् उसको माने 
बिना नहीं रद सकता। हसलिए नेता सदा यह देखे कि भिस्न या: 

विरोधी मत रखनेवाल्ों का दिल मेरे क्षिए क्या कहता है ? वे स्ब- 
साधारण के सामने, अपने व्याख्यानों, लेखों ओर वक्तश्यों में उसके 
किए क्या कद्दते हैं; इसको अपेक्षा अपने मिन्रों में, घर में तथा क्खथों 
में, खानगी बातचीत में मेरे त्िए क्या राय रखते हैं यद् जानना झधिक 
सत्य के निकट पहुंचाबेगा । यदि में सच्चा हूं, यदि मैं न््याय-प्रिय भौर 
सत्पुरुष हूं तो दूसरे क्ोग मुके और क्या केसे समभेंगे ? हां, उन्हें मुझे 
पद्दयालने में देर चाहे छगे, पर अन्त में उन्हें मेरे हम गुणों की कद्ध 

करनी दी पढेगी । सत्य और स्याय की ख्ातिर की गई मेरी साधना, 
मेरी तपस्या उन्हें सत्य की झोर क्ाये बिना न रहेगी | 

अन्त में वेता को अपभी भूल्ों, गल्नतियों के प्रति बहुत कठोर परम्तु 

साथियों और सहयोगियों के प्रति उदार होना चाहिए । अपने भति 
कटोरता उन्हें अपने-आप ग़ाफ़रिज्ञ न रददने को प्र रणा करेगी और उनके. 
प्रति उदारता उन्हें अपने हृदय-शोधन में क्वगापेगो---नेता के प्रति स्मेह 

बढ़ावेगी । पर अर्थ यह नद्दी है कि उनकी गल्लतियां उन्हें बताई न 
जायें । भुज्ञ भयंकर भो दो, पर इसका अच्छा! ऋसर तभी होता है जब यह 
मधुरता, आत्मीय भाव और सद्ृदयता के साथ बताई गई हो । बिशाद 
हो जाने पर बदले में साथी को हानि पहुँचामा किसी भी दशा में नेखा 
का कर्तव्य नहीं है । भूल होना मनुष्य के ज्षिप सहज बात है; बढ्कि 
भूल के दुष्परिणाम से अपने साथियों और मित्रों को बचाने के लिए 
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आायश्यफ हो तो मेता को खुद संकट में पढ़ जाना आदिए |. .. 

: नेसां को अपने व्यक्तिगल और धाम्मजिक आचार में भेद को रुथान न 
देगा चाहिए। साधारंण क्षोश आचार के दो भेद कश्छालतसे हें-एक, ध्यत्कि- 
गत आचार और हूँसरा सामाजिक आचार ।चै सममते हैं कि मनुष्य का 
सामाजिक अचार शिकष्टतां, सभ्यता और शुद्ध तापूर्ण ही तो बस ! सामाजिक 
बातों में ष्यक्तिगत आचार पर ध्यान देने की अरूरत नहीं + जेसे थदि कोई 
आदमी झपने घेर पर गांजा या शराब पीता हो, या चुप्रक्े-चुपके स्यसि खर 

करता हो, पर यादि वह खुले-आम ऐसा न करता हो, समाज में उसका 

प्रथार या प्रतियादन न करता हो तो हसे थे दोध न मानेंगे । यदि मालसे 

सो क्षम्य सामेंगें। में हस मत के खिलाफ़ हैं। मेरी राय में यह अम-पूर्ण ही 
नहीं, सदोष ही नहीं, महद्यापाप है | मनुष्य का ब्यक्सिगत जीवन साम/जिक 
जीथन से जुदा नहीं ही सकता । व्यक्तिगत जीवन का असर सामाजिक 

औीवन पर पडे बिना नहीं रह सकता। जो मनुष्य ध्यक्तिगत जीवन को शुद्ध 

नहीं रख सकता वह सामाजिक जीबन को क्या शुद्ध रख सकेगा ? जो खुद 

कपने, एक आदमी के आचार पर कब्जा न हीं रख सकता, वह सारे समाज 

के आचार पर केसे रख सकेगा ? मनुष्य खुद जेसा होशा है वेसा ही जह 
ओरों को बनाता है, याहे जान में, यादे अनजान में । और ष्यवह्ार में मरी 
हम देखते हैं कि समाज पर उसो का सिक्का जमता 'है जो सदायाशी 
होता दै, जिसका व्यक्तिगत ओर सामाजिक दोनों प्रकार का आचार शुरू 
होता है । एक दृष्टि से व्यक्तितत जोवन उसी मनुष्य के जीवन को कद 
सकते हैं जिसमे समाज से और कुटुय से अपना सब तरह का सम्बन्ध 
तोड़ लिया है, जो अकेला किसी जंगतल में या पहाढ की गुफा में जाकर 
रहता हो झोर खाने, पीने, पहनने तक के लिए किसी मनुष्य-श्राणी पर 
झआाधार म॑ रखता हो, शिक्षा तक न अहयण करता हो; परन्तु जिस भलुष्य 

मे इतना भारी स्याग और संयम कर लिया हो डखको जीवन सच पूस्चिये 
लो व्यक्तिगत भ रहा, सामाजिक से भी बढ़कर सावभोमिक हो गया। 
उसके चरित्र का अंसर सारे भूंसरडल पर हो सकता है, भर द्वोता है । 
इस दृष्टि से देखें तो मनुष्य की कोई भी ऐसी अवस्था नहीं दिखाई दे 
सकती जिसे दम ध्यक्तिगत” कद्द सके | इसलिए कद्दा जात्म है कि 
मलुष्य सामाजिक प्राणी है। सदाचार से जहां तक सम्बन्ध दे, सेवा से 
जद्दां तक सम्बन्ध है, उसके जीवन या आचार में व्यक्तिगत और सामाजिक 
ये सेद दो हो नहीं सकते । यदि हो भी सके सो ध्यक्तिगत झायार की 
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सदोषता क्षम्य नहीं मानो जा सकती, न मानी जानी चाहिए्। इसी 
अमपूर्ण और गलत भावता का यह परिणाम हम देखते हैं कि आज 

देश-सेवा के क्षेत्र में कितने ही ऐसे लोग मिलते हैं, श्रोर मिलंगे जिन्हें 

हम सदाचारी नहीं कट्ट सकते, पर जो बड़े देश-सेवक माने जाते हैं और 
जिनका जीवन समाज के सामने गलत झादश्श उपस्थित कर रहा है चौर 
समाज को गलत राष्ट्र दिखा रहा है। हां, में यह बात मानता हूँ कि 

समाज को यह उचित है कि सेवक के दुग्ुणों पर ध्यान न दे, दोषों 
की उपेक्षा करता रहे 4 दुराचारं से अपने को बचाता रहे; पर समाज का 
यह सोजन्य, यद्द उदारता सेवक के आत्म-संतोष का कारण न होनी 
घाहिए | इससे तो उलटे ड्सके मन में अधिक शर्म, अधिक ग्लानि 

डउस्पन्च द्ोमी चाहिए | उसे दर बात पर ख़ुशी न ट्ोनी चाहिए, फूलना 

न आहिप, फस्र न द्वोना चाहिए कि देखो, मैं ऐसा होते हुए थ्री समाज 
का प्रीति-पान्न हो रहा हूँ; बक्कि हस खयाल ले उसकी आंखों से अनुताप 
के आंसू निकज्ञने चाहिएं कि समाज कितना सहिप्णु है, कितना उदार 
है, क्रिववा ग्र॒ण-प्राहक है कि मुझ-जेसे पतित ओर नराघम को भी 
इतने आदर की दृष्टि से देखता दे । तभी उसके क/यों को देश-सेवा की 
भेणी में स्थान मित्नने की सम्भावना द्वो सकती दे। तभी वह समाज़ 

ओर अष्ट्र को उसके लचय तक पहुंचा सक्रता दहै। 
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भारत खतंत्रता की भोर 

१: क्रान्ति-युग 
अब भारत सद्दी माने में स्वतन्त्रता की ओर चल पढ़ा है। वह 

स्वतन्त्रता को देहल्ीज तक पहुँच गया है। हमारी राष्ट्रीय सरकार बन 
चुकी है । तो भी चारों झोर क्रान्ति अपनो स्वणं-रेखाएँ फेल्लाती जा २ही 
है । यद् स्पष्ट दीख रहा है कि अन्दर-ही-भन्दर घोर मंधन हो रदा है 
ओर एक नई सृष्टि, नई रचना तैयार द्वो रही है। झाज अदे वह सबको 
सोक्षद कल्षाओं में न दिखाई दे, पर शीघ्र ही लोग उसे “वस्तु-स्थिति'के- 
रूप में देखने लगगे | यह मन््थन, यह उथश्व-पुथल्न हतने वेग के साथ 
द्वो रद्दा है कि दुनिया की कोई शवित उसे रोक नहीं सकती । विरोधक 
शक्तियां या तो दारकर थक बे ठंगो या अपने को उसके अनुकूल बता- 
लेंगी । यह क्रान्ति हमारे मानसिक और सामाजिक जगत् के चोस, शोध 
ओर जिज्ञासा का परिणाम दे । 

क्रान्ति जीवन की विशेष अवस्था है। जीवन-धारा जब तक बे-रोक 
बहती ओर स्वाभाविक रूप से आगे बढ़ती चल्नो जातो दे तब तक उसे 
प्रगति कद्दते हैं। अब अज्ञान, अम्धता, दु्बेह्वता, विद्वासिता भोर 
शोषण आदि के कारण उस प्रवाद् का रास्तः रुक जाता है तब समाज 
का पतन समझना चाहिए ओर जब जीवन का भोतरी चेतस्थ इन 
समस्त कठिनाइयों, रुकावटों को सहन करते-करते अधीर और उतावल्ा 
होकर फूट निकद्धता है तव उसे क्रान्ति कहते हैं। पतन को अस्तिम 
ओर उत्थान को आदिम अवस्था इस संक्रमणशावस्था का नाम है क्रान्ति ।' 
समाज जब अपनो बुराइयों और भ्रसमताओं के द्वारा प्रकृति के सरल- 
स्वच्छु पथ को केंटीला-कंकरीज्ञा ओर गंदा बना देता है, जीवन के लिए 
असढ्ा बना देता है तब ईश्वर जिस सुगन्धित हवा के रोके और तूफान 
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को मेजता है, वह क्रान्ति है । ज्यश् शरीर के अंदर छिपे विकार को 
सूचित करता हे और साथ ही वह आरोग्य को क्रिया भी है। इसी प्रकार 
क्रान्सि जहां समाज के दोषों को परिचायिका है वहाँ वह उन्हें घोकर 
बहा ले जाने वाखी भोर जीवन को स्वरुछु, सुन्दर, सतेज यणाने चाजी 
जयदंसस््त पतितोद्धारिशी गंगा भी है। नासमर खोग ज्यर को देखकर 
घबरा जाते हैं, भयभीत हो उठते हैं; उसी तरह क्रास्ति की मूर्ति देखकर 
भी उसका मद्त्व और सौंदय म समझने वाले भोंचक दो जाते हैं। 
क्रास्ति देय नहीं, स्वागतीय वस्तु है । 

भारत की आत्मा इस समय क्रान्तिशोक् है। सारा भूमगडल मुमे 
तो चक्कर खाता हुआ नजर अ । राजनेतिक जीवन में उसने 
साम्नाज्यवाद की जरु खखोखज्ली कर दी हे । राजों-मदाराजाओं की अपरि- 
मिल सस्ता अब माम-सात्र को रह एईं है। इंग्लेंड, जर्मली और जापान 
आदि देशों के राजा श्रव भ्रजा के प्रभु नहीं रद गये, प्रजा के सेवक बन 

गये हैं ओर इहसो रूप में, हसो स्वाभाविक रूप में, थे राजा बने रह 
सकते हैं | हमारे देश के राजों-महाराजाओं के भी पैर क्रान्ति की इस थपेढ़ 
में उखब रहे हैं--जो दूरदर्शी, होश में हैं, वे इसे देख और श्रनुमव कर 
रहे हें जो खुर्राटे भर रहे हैं, वे शुब्ध समुझ्ध को रत तरंगों की उद्धाल 
पर अपने को जगा हुआ पाबेंगे । प्रजा भेद झोर राजा गड़रिया, यह 
हाखत अब नहीं रह सकती | ये विचार अब जंगल्ली से मालूम होने लगे 
हैं। अब तो प्रभा-जनता अपना व्यवस्थापक स्थयं पसम्द करेशी किसी 

शासन का जुनझा अपने कन्धे पर न रहने देगी । एकतंत्र की भगद्द श्रजा- 

तंत्र का दोर-दौरा होगा । क्ड़े-बढ़े साश्राज्य स्थापित करने की अभि- 
बाबा, छोटे राष्ट्री और देशों को जीतकर, लूटकर, उन पर प्रत्षय. तक 
झपना आाधिपत्य जसाने की मद्वाकाशा अय अनुचित और आसुरी 
समझो जाने रूगी है झोर साम्राज्यवादी अब जमतोतक्ष पर नहीं खड़े 
रह स्कते । सुद्वी-मर खोगों के अमन-चेन और पेशो-आाराम के लिए 
जनता के सुस्त पर ध्यान भ देने की प्रदृत्ति की उस्र अब अधिक दिखाई 
बहीं देती, अब ठो वहुजन-दित के लिए थोड़े क्षोगों को अपनी सशा 
ओर पऐश्वर्य के त्याग करने का जमाना लजवीक आ रहा है । 

सामाजिक ओर धार्मिक थेश्र में म्थ्या शास्त्रवाद का शल्मा घोंटने 
में वद्द काम्ति तत्पर दिखाई देतो है । अब घन, बढ या सत्ता के जोर 
पर समाज में कोई कसी सले आदमी को तंस और बरवाद न कर 
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सकेगा । घण, बढ्ध ओर सत्ता का स्थपत अब न्याय, नीति और फ्रेम को 
मित्र रहा है। घनो गरीथों के प्रति, पजीपति अजदूरों के प्रति, शासक 
अजा जन के प्रति अपने शुद्ध क्रत॑भ्यों में विन-द्शि जागरूक रहने करेंगे । 
संसार में अब पु जीवाद, खेनावाद ओर सत्ताबाद का आदर कम होता 
जा रहा है और समाजवाद, जनतावाद; झोर शांतिजाद की आजाज ऊ'ची 
उठ रही द्ै। यूरोप में कम्यूनिज्म, सोशक्षिज्म ओर भारत में गांधी जी 
इसके सबूल हैं | ऐसा दिखाई पदता हे कि अब धनजानों और सत्तावाणों 
पुरोदितों और पोथी-पणश्डितों, घर्म-गुरुओं झोर मठाघीशों के ग्रह नीच 
के आ रदे हैं भोर दलित, पीडित, पतित, नियंत्र, किसान, मजतूर, 

अछूत ओर स्त्रियों के सृद्द उच्च के दो रदे हें। महज़ विद्या, बुद्धि, धन, 
सत्ता या पाखणड के बल्ल समाज में श्रादर-प/त्र बननेवात्नों का युग जा 
रहा है और सेवाशील निःस्वार्थ सश्थे लोगों का युग झा रहा है। अब 
समाज में केवत्ल इसीलिए कोई बात नही चलने पायगी कि किसी ने 

शेसा कहा है, अथवा कोई ऐसा लिख गया है जक्कि वही बात मान्य 
होगी, जिसे छ्ोग देश ओर समाज के लिए अच्छा ओर उपयोगी 
समझेंगे । अनेक देवी-देवताशों की पूजा उठकर एक इंश्चर की श्राराधना 
द्वोगी । बेद, कुरान, इंजीज्ष, स्टृति, पुराण झादि में से वही बातें कायम 
रदेंगी जो बुद्धि और नोति की कसोदी पर सौटंच ही साबित होगी | मुझे 
सो ऐसा भी स्पष्ट दिखाई पड़ता हे कि भारत की वबर्खा-ब्यवस्था और 
विवाह-करुपना को भी एक आर गहरा धक्का पहुंचेगा। अब जम्म के 

कारण कोई बढ़ा या छोटा ऊंचा या सीचा नहीं माना जायगा। केवल 

बिवाह-पघंस्कार हो जाने के बल्ल पर अब पति-पसणी को अपनी मभो- 

बलियों की दास्मी न बमा सकेगा, बल्कि जीवल के मंच पर पति-परनी 

पुक ही आसन पर बेठेंगे। भोग-विक्ञास या कोडम्बिक सुविधा विवाह के 
देतु ओर झाधार न रहेगा; बल्कि परस्पर प्रेम-स्नेह ओर सह-घर्म होगा। 
बाहरी बन्धन शिथिक्ष होंगे, ओर आंतरिक पुफता बढ़ेगी | बाल-वियाद 
और दृद्धू-विवाद के पेर कड़स्मढ़ा रहे हें झौर विधवा-विवाह जोर पर 
है। खान-पान झोर ब्याह-शादी हें जांत-पांत को दीचारे' हूट रही हैं 
'ओर हिन्दू-सुसक्षमान झोर ईसाई संस्कृति के संयोग से भारत में संशो- 
घित संस्कृति सीतर-ही-भोतर निर्माण हो रदह्दी हे । अब समाज में कोई 
सिदासन पर झोर कोई खाक्को फ़शं पर न बेढने पायगा, बल्कि सब एक 
जाज़म विछाकर साथ बेठगे । 
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आर्थिक संखार में मी क्राम्ति के खाद बतक उमझ रहे हैं। ब्या- 
पार और डच्योग दूसरों को चूसने के छ्षिए नहीं, बल्कि राष्ट्र और 
मानव-आति के हित के लिए होना चाहिए---यह भाव रढ होता जाथगा 

और धन एक जगद हकट्टा थ होकर द्ोगों में बंठने क्षगेगा । शुद्धि-यता 
पर अथवा कान को बेचकर धत्र कमाना श्रेष्ठ मे समझा जायगा, बल्कि 
मेहनत-भजूरी करके अपले पसीने की रोदी खाना धर्म समझा आयतगा। 

अ्रव भित्ता-पात्र नहीं घर्खा या हक्ष आह्मशों ओर बेकारों के द्ााथ में 
दिखाई देगा । 

साहिस्य काव्य और कन्ना भी इसके प्रभाव से अछूते नहीं हैं। 
इनकी मण्डल्ती में भी क्रान्ति ने उपत्रव मचाना शुरू कर दिया है। 
भारत में साहित्य-सेवा अब मसमोरंजन की, अमोद-प्रमोद की या पेट 

पालने की वस्तु न रद्देगी बल्कि वेश-सेबा जन-सेवा के द्विए होगी। कोरे 

अन्थ-कीटक निरे काब्य-शास्त्रज् अब समाज में न झहर सकरो, छात्र तो 
उसी की कविताये गाई जायेंगी उसी के खिन्र सीटी चितवन से देखे 
जाय॑ंगे, जो सच्चो स्वाधीनता के पिरद्द में मतवात्भा द्ोकर रोयेगा अ्ीखेगा, 

जो अ्रपनी वियोग-ब्यथा की आग से बच्चे-बच्चे को विकल्न कर देगा और 
जो अपनी कु सी की एक-एक रेस्था में गिजस्ती डालेगा। काव्य और 
कला क्या है ? हृदय की गृढ़तम अब्यक्त झ्रसस््फुट वेदना का उद्गार। 
मानव-हृद्य जब आस्दोखतित, चुब्ध झोर बिकतस्त होकर पागक्ष हो 

उठता है, इस पागछपन में वह जो कुछ बकठा है या ऊ'छी से टेढो- 
मेढ़ी क्कीर ख्रींच देता है वही काब्य झोर कला दे | इस पागक्कपन में 
बह अद्भुत बात कर डालता दे झोर करा क्षेठा है। यह जोवन-शक्ति 
जब काश्य-कक्षा में कम पढ़ जाती है तब समाज की तृप्ति उससे नहीं 
दोती । जब समाज उस्रकी निष्माणता से ऊब उठवा है तब काव्य-कल्षा 

की अमर आत्मा नव-शव रूपों में प्रकट ओर विकसित द्ोखो है--बही 

अस्तरात्सा नवीन कलेबरों में प्रस्फुटित द्वोती दे। हिन्दी के बतंभाण 
काब्य-साहिस्य में आज इसी क्रांति के दर्शन दम कर रहे हैं । अब कवि 
मवीन आवाबेश में, नई साफ में, नई धुन में गाते हें ओर मवीन छुन्द 
बन जाते हैं, नवीन ब्यंजना दुशेन देती है लबोन कल्पनायें सामने झ्राती 

हैं। नये भाषा-प्रयोग जन्म पाते हैं । छायावाद इसी क्रान्ति का परिणाम 
है। सबिकार प्रेम को, शक्लार रस को भात्मिक और देवी रूप देने की 
चेष्टा इसी क्रान्ति की प्रवृत्ति है। 
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इस कार चारों झोर क्रांकि-हो-क्रांति के परमाण फेस श्हे हैं हमः 
आह या न चादें हमें झण्छी खधे या बरी, यद स्ंतोमुखी क्रोति अब 
टला गहीं सकती । नये विधाठा नये अरज्ञायड को रचना कर रहे हैं + 
पुराणा ईश्वर भी अपने पाषंदों लोर गध्यों सद्दित मीन रूप में हमारे 
साथने था रहा है। शुक-एक अर सये जोवल ओर नये भविष्य की 
रचना में लगा हुआ दे । झो प्राचीन, तू जीखं-शीर्ण कल्तेबर के मोह को 
फएकबारणी छोड ढे । तू उठ, काया पलटकर ओर अपने नवीन नेज्नों से. 
अपने नवीभ तेजस्यी सुन्दर रूप को निहार कर खिल्ष उठ | भारत हस 

कांकि के प्रकाश सें तू झपणा रूप देख तो । 

२ ; एक निगाह 
इस क्रांति के प्रकाश में पहले हम अपने स्वतंत्रता आंदोलन पर 

एक निशाद्द डाल ल॑ । पूर्ण स्वाधीनता, और उसके अटल साधन सल्य 
ओर अरहिंसा--धह एक ऐसी कसरोटी ओर कु'जी हमारे हाथ त्वग गई 
है, जिससे हम अपने वर्तमान उद्योग घ भाषी रूप को देख व जाँच 
सके । और उसकी गुत्थियां सुल़का सकेंगे । 

अद्दिसात्मक और सत्य-प्रधान द्ोने के कारण हमारे स्वतस्श्रता-आंदो- 
जम का निश्चित ओर वूरणामी परिणाम हुआ है भारतीय स्वतन्त्रता । 
हिम्दुस्तान दुनिया का पांचवां हिस्सा है। मद्दान् प्राधीमता, उच्च संस्कृति, 
दिव्य तस्वशान, अनेक महापुरुष, विविध प्रांत, प्राकृतिक देन, आदि 

विशेषशाओं में अद्द संसार के किसी भी दिस्से से महान् है। एक गुल्लामी 
की जंजीर टूटते ही यद्द विशाल और प्राचीण देश संसार को भव्य 
और दिध्य दीखने लगा है। १५ करोढ़ द्वोगों के रूस ने अपनो क्रांति के 
द्वाशा सारे संसार में एक दृर्तचचल मचा दी है। फिर वद्द क्रांति ऐसे 
खाधन--हिंसा-कांड---के ब्त पर हुई है, जिसका नेतिक महर्व भारतीय 
आग्दोलन के वर्तसतान साधम--अ्दिसा--ले सारे मनुष्य-समाज की 
इष्टि में कम समझा जाता है। झासलोर पर कोई यह नहों कद्दता कि. 
आहिसा से हिंसा अघड है । सिर्फ हृतना द्वी कहा जाता हे कि कमी-कमी 
हिंसा से जरदी काम बन जाता है और दर्द तथा युद्ध की झावश्यकता, 
अबतक रदेगोी तबतक हिंलान्वक् से काम लेन्त पढेगा। अर्थात् जो क्षोग 

हिंसा-बक्ष के हाभी हैं वे मो उसे एक अभिवायं अत्पकाक्षीन आपदर्म- 
मात्र मानते हैं | ऐसी दशा में भारतोय आ्रंदोज्षान का संसारच्यापीः 
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अभाव स्पष्ड ओर निरिष्रित है। सिम्नता ओर विविषल्ाक्रों से भरे हुए 

हतने बढ़े देश में यवि अहिसा-बत्न से संखार के सबसे बे खाजाज्थ के 
हअुकक्के छूट गये तो एक थार सारा संसार अशकर खाने लगेगा और 
चारों ओर उधल-पुथल मन्रे बिना न रहेगी । हिंसा-खख का थोभापण तो 

आज भी लोग लममने बगे हैं; किन्तु अ्डिला के सक्रिय बल पर उनका 
असीम विश्यास यढ़ जायगा । फ़ल्लतः हिंसा-बल पर अवक्षम्वित रहनेवाले 

राष्ट्रों, समाजों और समुदायों को झद्टिंसा-बल्ञ पर आधार रखना पढ़ेगा। 

दुसरे शब्दों में शोषण का स्थान उन्हें परस्पर के सहयोग को देना 

पढ़ेगा, या यों कहें कि वर्तमान प्रजा-संत्ताओं को जगद बिश्व-कुट्डम्ष की 

लिकटवर्ती समाज-ब्यचस्था का जन्म या अधिकार दोगा । 

भारतीय श्रान्दोलन अब सफल्लता को पहुँच गया है। इसके 
बाद दस-पांच. साक्ष शासन-संगठन श्रोर भीतरी सुधारों सें छग 

जायंगे । तबतक और देशो में इस आंदोलन के नेतिक प्रभावों से बो- 

कुछ परिवतंम और सुधार द्वोंगे वे होते रहेंगे । फिर भारतवर्ष को दूसरे 

देशों में अपना सन्देश पहुँचाने की अच्छी फुरसत मिक्षेगी । भारत का 

संदेश संसार को क्या होग्ग ? भारत का जीवन-कार्य क्या होगा ? भारत 

ने समय-समय पर संसार को नये-नये संदेश दिये हँ--कृष्ण, बुढ, 

महावीर के सन्देश दुनिया में पहुँचे हें--भवब गांधी एक आगे का 

सन्देश सुनाने आया है। रूस के महान् खेनिन ने पक देन संखार को 

दी है। उसने शासन-सम्बन्धी एक आदर्श को व्यावद्वारिक रूप दिया 

है । रूस की वर्तमान सोवियत्-शासन-प्रयाख्ती अबतक की तसाम प्रणा- 

लियों से नवीन झोर चकित फरनेवास्ती है। उसके द्वारा कहते हैं, यहां 

की जनता को झधिक-से-झधिक स्थतंत्रता मिलती है। किन्तु अभी, बह 

भी, स्वतंत्रता के वास्तविक आदर्श से दूर दे। वर्तमान महायुद्ध ने 

रुस की रीति-मीति के बारे में क्ञोगों को शंकित भी कर दिया है। अतः 

अब समय झारहा है कि भारतवर्ष संसार को उसके आगे की सीढ़ी 

पर के जाय । ऐसा दीखता दे कि गांधी, अपने सत्य भौर भ्रष्टिंसा के 

अकाश के द्वारा, एक नवीन खमाज-म्यवस्था का दर्शन संसार को करा- 

बेगा। मेरी खमरू में घह ब्यवस्था हमें पूर्य॑स्वतंत्रठा के निकट श्री ले 

जानेबाक्ली होगी । मेरे श्न््दाज़ से वद्द क्या और केसी होगी, इसका 

वर्णस झागे किया जायथा। यहां वो अभी द्में अपने आंदोखत के 

सफक्ष होने की शर्तों भर अवस्थाओ्रों पर विचार कर सेना है । 
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अह सफझ्ता दो बातों पर सबसे अधिक अवस्तम्बित है--एक 
झाहिंसात्मक वाशावरण का कार्यम रहना; दूसरे, क्ोगों में अत्येक थर्ग 
ओऔर समुदाय में परस्वर सहयोग का भाव बढ़णा। यदि हमने पहखी 
बात को खूब समझ लिया है ओर मजबूती से पकढ लिया है, तो 
बूसरी बात के सथधने में अधिक विक्षाम्थ और कच्ट न होगा । अब्दिंसा के 
महर्त ओर उपभोग को देखने के लिए तो अबतक के उसके बल ओर 
फक्ष के दर्शन ही काफो हैं । परस्पर सहयोग बढ़ाने के लिए भिन्न-भिन्न 
सप्तुदायों के हितों ओर स्वार्थों पर ध्यान रखने की भ्रावश्यकता दह्ोगी। 

किन्तु इसमें दो बड़े विष्ण हैं--(१) मस्क्षिम खोग का जद्दरीला 
प्रचार और (२) देशी-मरेशों का ध्रश्न। पाकिस्तान की मांग यद्यपि 
बेसुकी थी तो भी उसे मानकर उसे शाम्त करने का प्रयत्न किया जा 

रहा है । उससे जो नये-नये प्रश्न उपस्थित हुए हैं उन्हे भी दल किया 
जा रहा है । 

इधर देशी भरेशों का रुख भो बदल रहा है । ञझब वे भारतीय 
शज्य के अंग होते जा रहे हैं और प्रजा को भी स्वशासन के अधिकार 
देने खगे हें । 

एक और विध्न रद्द गया है। वद्द है खुद देश-भक्त कद्दे जाने वालों 
को तरफ से । वह है अहिंसा-प्रयोग के साथ-ल्लाथ यत्र-लम्र हिंसा-प्रयोग । 
पाकिस्तान बलने के साथ ही जो भयंकर मारकाट पाकिस्तान व हिन्द 

में हुई है उसने मदास्मा जी जैसों को भी अहिंसा के बारे म बहुत 
चिन्तित कर दिया है। साथ ही साम्यवादी, अभ्रगामी, समाजवादी 
आदि दर्तों का कदस कांग्रेस के साथ नहीं पथ रहा है ।॥ यदि दिंसा के 
बक्ष पर सुसंगठित और सफल युद्ध करने की स्थिति में भारत होता तो 
शायद उसे अहिंसा-बल को अजमाने की हच्छा ही भ पेदा होती; पर 
अब जब कि इस बल्त से देश में इतनी जागमृत्ति, शिर्भीकता, बल ओर 
संगठन का परिचय मिल्ल गया है तब भो सेनापतियों के बार-बार मभा 
करने पर भी हिंसास्मक प्रश्॒त्तियों को बढ़ावा देगा ध्वश्य आ्राश्ययं और 
दुःख में डाक्षता है। इसमें एक तो कस्यूनिस्टों--सास्यवादियों--ने तो 
श्पष्ट ही इस समय बहुत आपत्तिजनक रुख अख्त्यार फर रकखा है दूसरे 
हिन्दुत्व या हिन्दू राज के नारे ने भी हिंला-काण्डों को बढ़ावा दे रक््खा 
है | इन विध्णकारी प्रशृत्तियों से हमारी झाजादी के फिर से खतरे में 
पढ़ जाने की आशंका हो सकतो हे और इसका बुरा भसर हमारी भावी 
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सरकार के स्वरूप पर भी पढ़ सकता है। 
फिर भी हमारी सरकार ने हल उपत्रवी शक्तियों का मुकाबला 

बड़ी हृढ़ता व कुशलता से किया है और हम कट सकते हैं कि पक अर्थ 
में भारतीय आन्दोलन अपनी लफलता के अहुत सिकट पहुँछ 
गया है । 

३ : भारतीय देशभक्ति 

किन्तु कितने ही लोग यह मानते हैं कि राष्ट्रीयता के बिना भारत 
स्वाधीन नहीं हो सकता । दूसरे लोग कहते हैं कि संकुचित राष्ट्रीयता या 

देशभक्ति वास्तविक स्वतंत्रता की विरोधक है। अतपब हमे देखना 
चाहिए कि भारतीय देशभक्ति का स्वरूप क्या है ? 

मनुप्य-समाज जब भपने को भौगोक्षिक सीमाओं में बांध लेता है 
सथ वह देश कहलाता है । हससे अपने-आप यह सिद्ध, होता है कि देश 
मनुष्य -समाज से भिन्न या देश-दित सानव-समाज के हिल से विपरीत 

वस्तु नहीं है। मानव-समाज विशाल झौर बृहत है। अब से पहले 
उसके पास आवागमन के इतने श्र त ओर सुल्लभ साधन भो नहीं थे । 

इससे वह सभिन्न-भिन्न भू-भागों में बैंट गया। वही उनका देश कह- 
ब्वाया । अभ्रपने-अपने निवास-स्थानों की जद्ब-वायु, प.रस्थिति आदि 
कारणों से उनके झ्राकार-प्रकार, रूप-रंग ओर स्वभाव में भी भेद दो 

गया । उनके द्वित-सम्बन्ध भी भिन्म और कई बातों मे परस्पर-विरोधीं 
* हो गये । तब उनकी रक्ाशीकता ने उनमें देशामिमान उत्पन्न किया । 

जिनके द्वित-सम्बन्ध एक थे वे एक-राष्ट्र कद्क्षाये । जिनमे रक्त और 

रक्त-जात हितों ओर सम्बन्धों की एकता थी वे एक जाति बन गये । 

एक देश में कई जातियां द्वो गई । संकुलचित स्वार्थ ने उनमें सी कलह 
ओर संघर्ष पदा किया। इससे जाठिगत भाजों का उदय हुआ । नजदीकी 
स्वार्थ पर प्रधान दृष्टि रहने के कारण वंशाशिमान और जात्यभिमान 

की सृष्टि हुईं। हन कई चुत्र भ्रभिसानों का संघर्ष जगत् का हृतिहास 
| सौभाग्य से अब संसार छव॒ता ओर संकुचितता से ऊपर डडढ रहा 

है । जातिगत भावों से उसे अब पणा हो गई है। राष्ट्रीम भाव झद 

डसे अपने हृदय के नज़दीक मालूम होने कगे हैं। परन्तु राष्ट्रीय भागों 
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में मी अभी संकुचितता और कहता भरी हुई है । एक देश या पक 
राष्ट्र क्यों अभी दूसरे पर चढ़ाई करने की, दूसरे से युद्ध करने की 
आयोजना करता जा रहा है ? क्यों दूसरे को गुलाम बनाये रखने की 
प्रवृत्ति रख रहा है ? क्यों आत्म-दृष्टि से वह दूसरे को नहीं देख रहा 
है ! क्यों वह अपने हित को उसके हित से भिन्न मान रहा है? क्या 
यह संकुचितता और कुद्धता नहीं है ? झ्रावागमन और परिचय के इसने 

सुलभ साधन हो जाने के बाद तो यह चुद्ग॒ता मिट जानी चाहिए न ! 

सारी सानव-जाति को एकता और प्रेम-सूत्र में बांधने का प्रयत्न होना 
चाद्िएु न इस भावना से कि दम सब बिछुड़े हुए भाई मिल्ष गये, 

इसारा हृदय दृर्ष से उुझमा चाहिए थे ? पर क्या एक अंग्रेज को देख- 

कर एक हिन्दुस्तानी के मन में ऐसा आतृ-प्रेम उमढ़ पड़ता है? एक 
चीनी को देखकर एक अंग्रेज बन्धु-भाव से गले मिलता है ? एक जमेन 
सुर्क या इटालियन को उसी प्रेम की निगाह से देखता है, जिससे वह 
जर्मन को देखता है ? नहीं । क्यों ? इसोलिए कि अभी हमने श्रपने 
हित-सम्बन्धों को सौगोलिक सीमाओं में फेद कर रक्खा है। जमाना 
आयणा, और बंधन टूटंगे। हमें उस जमाने को जढदी छाने का प्रयत्न 
करना चाहिए । 

भारतयर्ष इसमें सबसे अधिक सहायक हो सकता है, क्योंकि उसने 
विश्व-धन्घुत्व का सच्चा मार्ग खोज निकाला है। भर राष्ट्र दूसरे के 
दोहन पर जीवित रहना चाहते हैं और इसलिए एक दूसरे के शत्रु-ले बने 
हुए हैं। भारतवर्ष ने दोहन के भ्रन्त कर देने का निश्चय कर खिया है। 
चह न अपने फो लूटने देना चाहता है, न खुद लूटने का इरादा रखता 

है । उसने अहिंसा को पा लिया है, जो उसे लूटने और लूटने दैने से 
मता करती है। ऐसी मिसंयता और निःशंफता का संदेश श्राजतक किसी 
देश ने दूसरे देश को नहीं दिया है। इसलिए भारत की देश-मक्ति 
और देशों की देश-भक्ति से भिन्म है। रूस ने अलवसा देश-भक्ति से 
आगे कदम उठाया है, पर जक्सतक वह अहिंसा को राष्ट्र-घर्म नहीं बना 
खेला हे लथतक उसकी साधना अधूरी दी रहेगी---तक्तक चह्द दूसरे 
हँशों के क्लिप भय की वस्तु बना रहेगा। खुद रूसवासियों को भी वह 
लिर्ययता और निःशंकता का जीवन प्रदान न कर सकेगा। भय के शस्त्रों 
का अवध्षस्थनभ करके निर्मवता का आश्वासन देगा अपने-आपको 
चआोखा देना हैं। अस्स्तु। पर सारत जवतक दूसरे देशों की 
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दृष्टि में खुद एक-देश या एक-राष्ट्र नदीं हे, स्वतंत्र समाज महीं हे, सच- 
शक मसालव-ध्वित या विश्व-चन्घुस्व की बात उसके प्लुद्द से छोटे झुद्द 

कड़ो बात' हो सकतो है | परन्तु यह निर्यिवाद है कि उसकी देशभक्ति 
मानव-हिल के विपरीत शहीं हो सकती | उसने समझा लिया है कि 
देश-हित सीमित मामव-द्वित है। अहिंसा उसे तृश्ररे राष्ट्र, देश, या 
जाति के प्रत्ति घणा-माव रखने, ढ ष भाष का प्रचार करमे से रोकतो दे । 
इसलिए स्वतंत्र होते ही वद्द जितनी जल्दी मानवता से अपने डृदय को 

मिखता सकेगा डतना शायद्र ही आजतक कोई राष्ट्र मिखा सका दोगा। 

मानवता के निकट पहुंचने के लिए सबसे पहले हमें जातिगत भावों 

ओर स्वार्थों को छोड़ना होगा, जाति और राष्ट्र के मुकाबले में राष्ट्र 

को तरजीह देगी होगी । जाति का नुकसान स्वीकार करना द्ोगा, पर 

शाण्ट्र का नहीं | इसका यह अथ हुआ कि दूसरी जातियों के सामुदा- 

थिक हित के आगे अपने जालिशत हिल को शौण मानना होगा, अर्थात् 
दूसरे को बढ़ाने के लिए अपने को घटाना होगा और समय पड़ने पर 
मिटा भी देना द्ोगा। स्वार्थ-स्याग की शुरूआत हमें पदले झ्रपनी जाति 

से ही करनी होगी | हिन्दुओं को मुसत्षमानों, पारसियों और इंसाहयों 
के हित के क्षिए अपने हितों का त्याग करना द्ोगा। यद्द उनकी कम- 
जोरी नहीं बढ़प्पन होगा, ओऔदार्थ ओर बन्घु-भाव द्वोगा। इसी प्रकार 
विश्व-बन्घुत्व के सामने राष्ट्र -भाव को क्ुकना होगा। उदार घोटे में 

नहीं रहता, कंजूस ही रद्दता है। उदारता के मानी फजूलखर्ची नहीं 

है। फजूसखर्ची में विवेकदीनला द्योती है । उदारता में हृदय का ऊ' चा- 

पन होता है, शराफत होती हे । 
भारत अपनी उच्च-हृद्यता के लिए हृतिदास-प्रसिद्ध है । यद्ध सच्च 

है कि इसकी गफलत से ही, जिसे इसने उदारता मान लिया है, यह 

क्षंग्रेजों की गुक्लामी में बुरी तरह जकडढ़ गया था; किन्तु यद्द भी उसना 
ही सच दे कि भपनो गुज्ञामी की बेढियों को तोढ़ने का ्रनुपस सार्ग--- 
झहिंसा---भो इसे अपनी उदारता, उच्च हृदयता ने ही दिया है। सुमे 

लो विश्वत्स है कि भारतवर्ष की हस गुलामी ने संसार को मुक्ति कां सीधा 
झोर सरक्ष मार्ग दिखाया हैं। मारतबर्ष गुलाम दुआ झपनी सरखता के 
करण । दूसरे देश स्वतंत्र हैं अपनी स्वाय-उृत्ति के बल्ल पर | हम भरी 
जआराज भारत के स्वार्थ-भाव को, देश-मक्ति को, जगा रहे हैं; किन्तु हमें 
यह चिंता दे कि वह विश्व-वम्थुत्व का विरोधी न होने पाये । हभत्री 
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झहिंखा इसकी जबरदस्त गारण्टों है। जगत के वूसरे राष्ट्र भी जब इसे 
अपने जीवन मे अपना लोंगे तथ वे सच्छे स्वतंत्र धोंगे। भारत 
शुक्काम था, पर मुक्ति का पथ उसके हाथ लग गया है । द्सरे देश थों 
अपने द्वित में स्वलंत्र हें; समष्टि की दृष्टि से स्वतंत्रता के पथ से दूर 
हैं। जिस दिन भारत अहिंसा के द्वारा स्वतंत्र बना रहेगा उस दिन 

दूघरे राष्ट्र अनुभव करंगे कि अभी उन्हें वास्तविक स्वतन्श्रता प्राप्सः 
करनी है। उस समय वे फिर भारत का पदानुसरण करेंगे। आज 
उनका शरीर स्वतस्प है; पर आत्मा कुणिझ्त है, वह प्रसम्न नहीं दे 
ओऔर भीतर-ही-भीतर रु कल्ता रददी है। भारत का शरीर अभी जकढ़ा 
हुआ है; पर अन्तःकरण दिन-दिन प्रसन्न होता जा रहा है, खिल्लता 
ज्ञा रहा है| हलका क्या कारण है ? मनोविज्ञान के ज्ञाता तुरन्त कद्द 
देंगे, डसे अपनी मुक्ति और उसके द्वारा जगत् की सेवा का विश्वास 
दो गया है । उसके द्वाथ एक ऐसो अनमोल बूटी क्र गई है, जो 
केवज उसी को नहीं बल्कि सारे संसार को विश्व-बन्धुत्व के राज-मार्ग 

पर क्ञाकर खड़ा कर देगी । वह है अद्दिंसा। यद्ध सच है कि भारत ने 
अमभी उसकी मोटी-मोटी करामात को ही देखा हो--मानसिक जगत् 
में बह कितना सुख-प्रद परिवतंन कर रही है, इस पर जिनकी दृष्टि है 
ये भविष्य को अधिक दूर तक देख सकते हें | परमात्मा उस उज्ज्वक्ष 

भ्रथिष्य को जरूद ही वततमान का जामा पहनावे । 

४ : हमारा सामाजिक आदश 
कई लोगों का मत है कि भारत के क्षिए कोरी राजनैतिक स्वाधीनवा 

काफी नहीं हे। जब तक हमारा सामाजिक झाव्श हद्वी नद्दी बदला 

जायगा तब तक न भारत का भज्ञा दो सकता है, न दुलिया का । इस 
आर्थ में झाज दुनिया की और सारठ की एक समस्या है। कुछ काल पहले 
लक यह साना जाता रहा था कि एक राजा हो और चह भजा का द्वित 
करता रहे । समय पाकर यह्् राजा प्रजा का भन्ला करने के ब्रजाय भाप 

ही उसका प्रभु झौर कर्ता-घर्ता बन गया ओर अपने स्वेज्छाथारों की 
पूर्ति के क्षिए् प्रजा पर मनमाना जोरो-ज़ुक्म करने द्वगा | तब खोगों ने 
देखा कि सरहद सत़तो दुई--कुछ नहीं; राजा को छोक़ने, अब ले अजा-का 

शुना दुआ प्रतिविधि-सणदस ओर अध्यक्ष पडा का दित-सप्त्स करे । 
झजत्र इसका भी फंक्ष कं जगह यद हो रहा हे कि भनी और प्रभाव- 
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शाज्ती लोग सांठ-गांठ क्गाकर प्रतिनिधि-मण्डल में पहुँच जाते हैं और 
प्रक राजा के बजाय बीसों राजा, प्रजा के प्रतिनिधि के नाते, प्रजा के द्वित 
के नाम पर, अपनी महस्त्याकांक्षाओं को पूर्ति करते हैं और उनपर प्रजा 
को कुरवान करते हुए भी नहों दिखकते । पिछले युद्धों में यही अनुभव 
हुआ । तब खोगों के विचारों ने पलटा खाया | अब आस पुकार उठ रही 
हे कि धनी और प्रभुताशाल्ो लोगों के हाथों में शासन की बागढोर न॑ 
होनी चाहिए, सव साधारण झोर जनता के हाथों में होनी चाहिए । इस 
बिचार के लोग, थोड़े-थोड़े विचार-भेद के साथ, सोशलिस्ट, कम्युनिस्ट करे 
जाते हैं। थे कहते दें कि केवल राज-काज में महों बल्कि सारे सामाजिक 

जीवन में सबको अ्रपनी उम्नति और सख के समान साधन और सुवि- 
धाएं मिलनी चाहिएं, फिर वह राजा हो या रंक, धनी हो वा किसान, 

पढ़ा हो या अपद, स्त्री दो या पुरुष। यद्द कोई राजन तक ही नहीं एक 
भारी सामाजिक क्रांति का चिह्न है। कांप्रेस का देश को यही सन्देश है 

कि तुम्हारा काम खाल्ली राजनेतिक सत्ता ले लेने से नहीं चलेगा, बल्कि 
ऐसा प्रबन्ध दोना चाहिए जिससे वह सत्ता मुठ्ठी-भर प्रभावशाली क्वोगों 

के द्वाथों में न रहे, जनता के द्वार्थो में रहे । फिर केवल राजनेतिक जेत्र 

में ही नहों, बल्कि जोबन के सभो विभागों में समता और समानता का 

दौर-दौरा होना चाहिए । इसो दिशा में यदि दूर तक विचार कर तो 

हमें इस नतीजे पर पहुंचना पढ़ता है कि जबतक सरकार भर्थात् सत्ता 

रखनेयाज्ी कोई भी, किसी भी प्रकार की संस्था, समाज में रहेगी तब तक 

सबको समान साधन झोर समान सुविधा नहीं मिल सकतो--आा्स- 

जिकास की पूरी स्वाधीमता किसी को नहीं मिल सकती । यद्द तो तभी 

हो सकता है जब समाज में सब लोग ऐसे बन जाय॑ और इस तरद्व पर- 

स्पर व्यवहार करने लगें जिससे किसी बाहरी सत्ता की आवश्यकता उनकी 

रका, शिक्षा और न्याय आदि के लिए न रहें । पर सारे समाज की ऐसी 

दशा भी उसी भ्रवस्था में हो सकती दे जब लोग खुद व खुद उन तमाम 
नियमों झोर कानूनों को मानने करें जिन्हें सरकार अपनी हुकूमत के 

अर्थात् वृशद-सय के बल पर मनवाती है। यहाँ हाकर हम देख सकते 

है कि मनुष्य के सामाजिक झोर राजनेतिक जीवम में मी संयम का 

कितमा मदस्थ है। इस विषय पर बहुत दूर तक बारीकी के साथ जिम- 

जिन विचारकों ने विचार किया है उनका यदी कद्दना है कि सुमाज मे 

किसी सरझार का रहना समाज की बे बसी का सबूत दे, समाज के लिए 
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शक तरह से शर्म की बात है । थोरों, दाकस्टाय, फ्रोफाइकिन,. केंबिल 
झोर गांधी--ऐसे विदारकों को श्रेणी म॑ आते हैं । सामाजिक ऋदर्श से 
जहा तक संबंध है यदि में गलती नहीं करता हूँ तो, समभो प्रायः धुक- 
मत हैं; पर आगे चलकर आदर्श को पहुँचने के साधन या भार्ग में मत- 
मेद हो जाता है। लेनिन का कहना भा कि भाई जबतक मौजूदा सत्ता 
को जबदुस्ती तोढ़-फोड़कर बागड़ोर अपने हाथ में नहों ले ली जाती, 

अपने आदगा के अनुसार शासन-ध्यवस्था बनाने को पूरी सुविधा सब 

तरह नहीं धाप्त कर ज्ञी जाती तबतक अपने मणोयांछित सामाजिक आदर्श 

को पहुँचना असंभव है । अतएुव इस संक्रमण-ह्ाल--बोच के ससय--- 
में तो हमें हर उपाय से सत्ता श्रपने पार्स रखनी ही चाहिए । मुसोद्िनी 

और द्विटलर भी इसो भाष से प्रेरित होकर इटलो ओर जम॑नी में स्व- 
सत्ताधीश बन गये थे । पर टालस्टाय और गांधी कहते हैं कि यह 
सो तुम डल्टे रास्ते चल पड़े । तुम उस सामाजिक झादर्श को तत्र तक 
नहीं पहुँच सकते जबतक खास किस्म के गुणों को बृद्धि ओर दोषों की 
कमो समाज में न कर दो । इसके क्षिए दो शर्तें लाजिसी हैं--(१) 
सामाजिक नियमों का उल्लंघन कोई न करे---सव खुद वर खुद राजी- 

खुशो उनका पाखन करें (२) किसी के उल्लंघन करने पर दूसरा उसका 
अदला लेना न चाहे, उसे क्षमा कर दे । इन्हीं दो शर्तों का नाम हे संयम 
ओर शान्ति । इसे एक ही शब्द में कदना चाट को 'अर्ठिंसा” कह सकते 
है। उनका कहना है कि जयतक भरहिंसा को अपना पद्षक्षा ओर अब्तिम 
पाठ नहीं बना लेते ठथतक तुम चक्कर में हो--गोते खाले रहोगे । स्ज- 

साधारण शभ्रर्थात् जनता संयम ओर ज्षसा अथवा झरद्िंसा का झवतंबन 
सभी कर सकतो हे जय तुस समाज के बढ़े, नेता कहावेवाले अपने जीचन 
में उसे प्रधान पद् दो। पर तुम तो मार-काट और हृत्याकोड मचाकर उसे 
मार-काट आर हत्याकांड का ही रास्ता बताते हो ओर कटद्दते हो कि 
इसके जिना काम नहीं चल्ेशा तो किर लोगों में संघल और क्षमा केले 
अयमी ओर जबतक ये शुछ्ध मं आयंगे तवतक तुम अपने सामाजिक 
आतर्श को केसे पा सकोगे ? तुम तो बबूल्त का चीज थोकर उससे अत्स 
के फल की आक्षा रखते हो | में स्वयं हसी दूसरे मत का कायक्ष और 
अनुयायी हूँ; क्योंकि हसमें विचार कों सुलकाहट मालूस दोती है । 
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४ : सवदिय और साम्यवाद 

मानव-समाज से जिस शान्ति को हम हटाना चाहते है उसका 
मुज्ञ कारण है विषमता । इसके दो उपाश्त पेश किये जाते हैं, पर 
'साम्यवाद! दूसरा 'सर्वोद्य! । 'साम्यधाद! अथथा ऋम्युनिज्स को 

वेज्ञानिक भर शास्त्रीय रूप काल्माक्स ने द्िया। उसका झादर्श है 
वर्गहीन समाज की स्थापता करना । 'सर्दोद्य' शब्द के जम्मदाता और 
उसके प्रचारक हैं रांधी जी । उसका भर्थ है सबकी उनन्नहिं, सबका 
समान द्वित ( वर्ग दहील समाज की कल्पना के मुज् में समता का सिद्धांत 

कास कर रहा है। एक-दूसरे की प्रतिस्पर्भा करने बल्ले एक-दूसरे का 
शोषण करने वाले वर्ग समाज में न रहे बल्कि सब खत्ोगों का एक दी 

वर्ग हो भोर वह हो मानव वर्ग । संपत्ति पर व्यक्सिगत स्थामित्य शहने 
से परस्पर प्रतिस्पर्धा ओर शोषण की वृसि जागती छर बढ़ती है इस- 
किए समाज में से सम्पसि पर से भ्र्थात् उरपकि के साधनों पर से, 

व्यक्तिगत स्वामित्व की प्रथा हटा दी जाय यह साम्यवादियों का प्लुस््य 

आशअद है। ऐसा समाज क्रेसे बने ? हसका टठत्तर इमें साम्यवादी देते हैं 
कि पहले जिस तरह हो सके राजनेठिक सत्ता प्राप्त की जाय । श्रम- 
जीवियों की डिक्टेटरशिप कायम करके फिर उसके बद्ध पर झ्यादृर्श समाज 
का निर्माण किया जाय । वे मानते हैं कि राजनेतिक खत्ता प्राप्स करने 

के छ्लिए हमें शिंसश्मक बद्ू से कास किये बिना कोई चारा ही नहीं दे । 

'सवोंद्य' के आदर्श में भी मूल भ्रावना यह है कि समाज से 

बिषमता, शोषण का भ्रम्त हो । हां, उसकी विधि में भेद है । सांघीजी 
का यह इृढ़ विश्वास दे कि यदि हमें समाज से दर प्रकार के शोषण को 
जड़-मूज से मिटाना है तो इमें ध्यक्तिगत और सामाजिक जीवन में 
अहिंसा को सर्वप्रथम और सर्वोच्च स्थान देना पढ़ेगा । हिंसा के खानी हें 

दूसरे को दबाकर उसे कोई काम करने के लिए मजबूर कर देना । 

अर्दिसा का मसस्य है दूसरे के हृदय को अपनी सवृभावना शोर प्रेस 
से आवश्यकतानुसार स्क्यं कष्ट लघ्कर जीतना, अपने अनुकृक्त क्ना 

लेना । शोषण में भी दिंसा का ही भाव है। बिना किसी-न-किसी 
प्रकार की द्विंसा का आश्रय लिसेे कोई किसी का शोषण नहीं कर सकठ।। 

झोषया का भर्थ है स्याय ओर घ्ं-पूर्वक जिस बस्तु को पाने का मुझे 
अधिकार नहीं है, उसे छुक-बल भोर कोशक्ष से अपने झणिकार में से 
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आना । सीधे रास्ते खुले तौर पर जो चोज मुझे नहीं मित्न रही है डसके 
किए मुझे कुछ टेढदा, कुछ गुप्त या अप्रस्यक्ष सागे का अपस्ंबन करना 

'पढ़ता है, वह शोषण है और उसमें हिंसा ही है । इसक़िए गांधीजी 
का कट्टना बिलकुल सद्दी है कि यदि शोषण को मिटाना है तो पहले 
हिंसा को मिटाओ, अर्थात् किसी भी रूप में, सूच्षम रूप में भी हिंसा को 
आश्रय मत दो | गांधीजी की यह राय बहुत सही है। साम्यवादियों 
की तरह यह भी जरूरी नहीं कि झादर्श समाज की रचना के लिए राज- 

नेतिक सक्ता पद्ले जरूरी है, क्योंकि राजनेतिक सत्ता के मूुल्न में भी 
कुछु तो हिंसा रही दी है। फिर विना राजनैधिक दबाव के जो राष्ट्र- 
,मिर्माण या रचभात्मक काम होगा वह अधिक शुद्ध और स्थायी होगा। 

उन्तका राजनेतिक आदर्श राम-राज्य है जिसे उन्होंने भलमनसी ओर 
ज्याय का राज्य कद्दा है। वे ऊपर से लादी गई डिक्टेटरशिप को नहीं 
पसंद करते | उससे जनता का स्वतन्त्र विकास न होगा। हसलिए उसकी 

कल्पना के राज्य-संचालकों को योग्यता की कसौटी उनकी सेवा, त्याग, 
लप के द्वारा प्राप्त जनता का हार्दिक प्रम और आदर होगा। वे अंदर 
से विकास करने के हामी हैं । यही विकास का असली मार्ग है और यहद्द 
अहिंसा के ही द्वारा साथ्य हो सकता है । 

साम्बवादियों का यह कहना दे कि पहले संगठित हिंसा द्वारा राज- 
मेतिक सत्ता आ्राप् कर स्न, पीछे उसके द्वारा हिंसाशृत्ति को मिटा दिया 
जायगा, समझ में नहीं अ्राता । ज़रा कक्पन्ता कीजिए कि किसी छिंसा-यल्त 
से सुरद्ित राज्य-सत्ता को हाथ में लेने के किए उससे बढ़कर हिंसा-बल्व 
शराप्त करना ओर उसे सुर्सगठित करना हवीगा | फिर दूसरे झास-पास के 
राष्ट्रों के ँ्राक्रमण से बचने के क्षिए उस सुसंगठित हिंसा-बल को कायम 
भी रखना होगा । अध्दिसा के द्वारा समाज ओर राष्ट्र को रक्षा कर सकने 
पर विश्वास ल होने के कारण न तो हम ही हिंसा-बत्त को छोड़ सकेंगे 
या कस कर सकेंगे, और न झास-पास के राष्ट्रों पर ही ऐसा असर ढाख 
सकेंगे । जिसका फर यद्द होगा कि हम कसी भी यथा दीघे काल तक, 

दिंसा-बक के आश्रय से अपना छुटकाश न कर श्केंगे | फिर हमारे हिंखा- 
कायडों को प्रतिक्रिया रूप जो प्रतिदिंसा हमारे विरोधियों और हमसे 
हताहत हुए खोगों के हमदर्दियों में जागरत होगी, वह हमें कभी हिंसा- 

बल्ष से सुक्त न होने देगी । हिंसा-बद्ध से मुक्त होने की तरफ हम उसी 
-अबस्था में बढ़ सकते हैं, जब हम सचभुच हिंसा और भहिंस/-पद्धतियों 
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के गुस-दोष का परीक्षणा ओर तुलगा करके हम निश्यय पर पहुंच आय॑ 
कि सचमुच हिंसा-बक्ष हेय झोर ध्याज्य है योर अहिंसा-बल श्रेय और 
अभिनन्दभोय । मेरी समर में थोढी भी दुद्धि रखने बाज्ा आदमी हसका 
निर्दाय आसानो से कर सकेगा । 

से अहिंसा श्रेष्ठ है, हिंसा से अहिंसा की नेतिक योग्यता 
शान है, इसे तो हर कोई स्वीकार कर छ्ेगा | परम्शु जो वात 
किक को दु्धिधा में डाल देखी हे, वद॒ यह शंका है कि क्या अहिंसा 
हिंसा से ज्यादा का्य-साधक, सहज-साध्य और व्यवद्दार-योग्य भी है । 
जो-जो काम आज मनुष्य द्विसा-बस्ध से मिकाख लेता है थे सभी क्या 
अहिसा-बल से निफाले जा सकते हैं। गांधीजी का उत्तर है कि यदि नहीं 
निकाला जा सकता दै तो अहिंसा किसी काम की चीज महीं है। उनकी 
यह दृढ़ श्रद्धा है कि अवश्य मिकाले जा सकते हैं । 

इतना ही नहीं, बल्कि ट्विला को बमिस्वत ज्यादा अच्छी तरह से 

और थोड़े समय के अन्दर । हां, यद्व सही है कि शुरू में अद्दिसावाद 
उतनी तेजी से सफल होता हुआ नहीं दिखाई देता, जितना कि हिंसा- 
वाद । परन्तु जहां एक भार अहिंसा की विजय शुरू हुई कि उसमें तब 

सक पराजय का काम नहीं जब तक कि हम अहिंसा के पथ पर सन्चाई के 

साथ डटे हुए हैं। यह सच है कि भ्रहिसात्मक प्रतिकार था संग्राम का 
विधि-विधान अभी हतना व्यापक और तफसीलवार नहीं बन पाया है । 
जितना कि बरसों के अभ्यास के कारया हिंसास्मक युद्ध का शास्त्र बन 

खुका दे । परन्तु इसमें कोई शाक नहीं कि कस-से-कम भारतवर्ष में एक 
बहुत बढ़ा दक्ष ऐसे लोगों का यन गया है, जिनकी बुद्धि को यह 
विश्वास हो चुका है कि हिंसा की तरह अहिंसास्मक प्रतिरोध भी सफल 
हो सकता दे। जेसे-जेसे प्रसंगामुसार हम अर्िंसात्मक बात का प्रयोग 

और अभ्यास करते जायंगे वेसे-वेसे उसका शास्त्र भी अपने-आप तेयार 

होता चलता जायगा | हम इस पर जितमा ही विचार और मनन करेंगे, 
इमें इससे एक दिव्य भविष्य की कतक दिखाई पढ़ेगी । यदि हमारी 

बुद्धि गे सचमुच अदिंसा की अं घ्ठता और उपयोगिता को भ्रद्दश कर 
खिया दे को हमें उसके प्रयोग से नित-नूतन आधश्थयों का अलुभव हुए 
बिना ले रहेशा । जेसे-जेसे वह अनुभव होगा थेसे-वेसे हमारी श्रद्धा और 
भी दृढ़ दोती जायगी | अद्विंसा की साधना केवल कवायद से नहीं दो 

झकती । चित्त-ह्क्ति को ही निर्म्ध तिःस्वार्थ निरभिमान रागलद्व व से 
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हीज बनाने की जरूरत दे। इसी में से अमोज बस उत्पन्न होता है 
और उसके प्रयोग के षथ पर भो प्रकाश पढ़ता जता है । गांधीजी किसी 
किताब को पढ़कर इमें अ्रहिंसात्मक संझ्राम का सार्ग-दर्शभ नहीं कराते 
हैं। अपने चित्त को उन्होंने अहिंसामय बना लिया है| इसक्षिए उन्हें 
फोरण ही उसका सरतत मार्ग सूझ जाता है। हम भी सभी गांधीजी के- 

सवचे अलशुयायों कहला सकते हैं, जब खुद अद्द्दिसा के इस दिव्य प्रदेश 
में पहुँचकर उसकी करामात से जनता को परिचित और प्रभावित करें । 
ऐसे प्रथोग से दी अध्ठिंसा-शास्त्र का मिर्माण होगा । 

दिंसाशमक और अविसःध्सक बद्धों पर भरोसा रखने वाले कोगों की 
मास्थता में एफ बढ़ा भेद दिखाई पढ़ता है। एक को मनुष्य प्रकृति की 
सूख भूस सखत-प्श्भक्ति पर विश्वास दै तो दूसरे को उसमें अविश्वास या 
शंका है। जिसकों विश्वास है ब्रद्द तो निराश ओर दतोत्साह होने के 
अवसर पर भी अपने अस्तस्थ प्रेस पर अरट्ूद भरोसा रखकर भ्रयोग 
करता वक्ता ओर अन्स में देखेरा। कि सामने वाले का हृदय बदल गया 
है। क्योंकि उसका ऊगढ़ा व्यक्ति से नहीं व्यक्ति के अवगु्णो से और 
कुप्रवृक्तियों से हैे। इसलछ्षिए वह समृचे ध्यक्ति का माश नहीं चाहता; 
क्योंकि ऐेसा करसा उस व्यक्ति के गुखों ओर शक्तियों का भी नाश करना 

है, जोकि समाज को एक शरद्गी हानि ओर एक जबरदस्त हिंसा है । 
इसके जिपरीत ओ व्यक्ति यह आगता दे कि मलुष्य प्रधानतः स्वार्थी 
है, दुयकर दी वह किसतो अच्छे काम में प्रद्मस होता है बद झअध्दिंसा की 

सह्ता को सहसा नहीं समझ सकता ओर उसको उपयोगिता को भी 
अजुभबव नहीं कर सकता। कम्युनिस्ट और भरांधीवादी के पिश्वासों में 
जो बढ़ा अन्दर माखूल दोता है वह यही कि गांधीवादी मनुच्य प्रकृति 
की मूलभूत सत-प्रत्स्ति को समानता है ओर फम्युनिस्ट इस जिषय में. 
अविश्वासशीक्ष या झंकाक्तीज् है । 

इसका कारण मुझे; यह ख्लालूस द्वोवा दे कि जहां कम्युनिस्टों का 
अनुभव ओर अक्कोकन खीमित झोर एकदेकीय दे, वहां गांघीजाद की 
ऊद में पक बढ़ा आज्याध्तिक तरथ हजारों जयों की साधना, अनुभव 
ओर अवलोकन भरा हुआ दे । यद सही दे कि सामाजिक ओर राष्ट्रीम 
पऐसाने पर अध्विंसा को धुक बद्त कोर अस्त के रूप में रूशठित करके 
उसके अयोय करने का उपक्रम संसार के इतिहासों में गांघीजी ने 
ही पहुछी बार किया है। परन्तु इसकी अर्यादिल सफलता ने सी दुनिया 
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को यह विख्ता दिया है कि अष्टिंसा राष्ट्र के आन्तरेक और बाहरी झरदों 
को निबटाने में दिंसा का स्थान जरूर लेसकती है। भ््दिझा की 
विजय का आधार मनुष्य को चित्त-शक्ति में है, जहां कि हिंसा-बत्ल का 
आधार शरीर है। ज्यों-ज्यों हम वित्त-शक्ति के साम्राज्य में प्रवेश करते 
जायंगे स्वों-स्यों दमें अहिंसा के ब्मत्कार झोर बत्च का अनुभव दोता 
जायगा । जरूरत इस बात की दे कि दम सित्त-्प्रदेश में शोध्न्प्रयोग 
करें । यदि कम्युनिस्टों या सोशज्विस्टों की समक में अहिंसा की निरफ- , 
वाद उपयोगिता बैठ जाय तो फिर 'सर्वोद्य” और “साम्यवाद' की 

कल्पना में कोई कहने त्ञायक अन्तर नहों रद्द जायगा, बल्कि 'साम्यवाद! 
या “वर्गाद्दोन समाज” की जगद्द 'सलवोदय' शब्द अधिक साथंक शोर 

आवासत्मक दिखाई देगा । 

८६ : समाज-व्यवस्था के आधार 
सामाजिक आदर्श को समझ लेने के बाद अब दम भावी समाज- 

व्यवस्था के ग्राधार खोज ज्ञ तो श्रच्छा रद्देगा । 

मनुष्य सृष्टि में यों एकाको उरपनन हुआ दे, परन्तु गोल बनाकर 
रहना उसकी प्रकृति मालूम द्वोती है। पशुप्रो में भी, जिनका जीवन 
मनुष्य से अधिक प्राकृतिक हे, यह प्रद्ृत्ति पाई जाती है, कुछ तो अपनी 
प्रकृति से व कुछ प्राकृतिक श्रवस्थाञ्ओं से मनुष्य व्यक्ति से जाति, समुदद 

में परिणत ओर कुट्ुम्ब में विकलित हुआ । उसकी उन्मति या विकास 
का इतिहास देखने से पता चल्षता दे कि व्यक्ति ने अबतक जो कुछ 
प्रगति की दै वह गोल, जाति, ऋटुम्ब समाज में हो, इनमें रह कर ही, 

इसके क्षिए जोवन का श्रेष्ठतर भाग स्वंगा करके दी । उसमें जिन गुयों 
ऋर शक्कियों का विकास हुआ दै वद् दरशिज म हुआ होता यदि बद्द 
अबतक एकाकी दी रहा धोता। झोर तो ठोक वह भकेस्ला रहकर जिन्दा 
भी रह पाया होता कि नहीं, इसमें भी सन्देद्द है। हस तरद व्यक्ति भर 
समूह या ससराज इस प्रकार परस्पर आशित, परस्पर सद्दावक तथा 

पूरक हो गये हैं कि एक के बिना दूसरे को स्थिति की पुष्टि थ प्रशत्ति की 
कक्पमा ही नहीं की जा सकती | फिर भो ऐसे अवसर आ द्वो जाते हैं 
अब य्रद्द विधेक और निर्णय करता पढ़ता है कि दोनों में से कोन यब 
है, किसे प्रधानता दी ज्ञाय । इसमें निश्चय द्वी व्यक्ति को श्रेष्द सानना. 
बढ़ेगा; .अग्रोंकि प्रकृति से ब्यक्ति को उपजाया है, समाज को नहीं 
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समाक्ष पीछे से सनुष्य ने अपने लिए, भत्ते ही प्राकृतिक अवस्थाझों व 
स्फूर्कियों से प्रेरित होकर ही सद्दी, बनाया हे। चू'कि उसने अबतक- 
अपनी सारी उन्नति समाज में और समाज हारा ही की है, भ्रतः वह 
उसे छोड़ नहीं सकता, परन्तु केन्द्र में व्यक्ति ही रहेगा समाज डसकी 

परिधि है थ रहेशा। व्यक्ति की उन्नति समाज का ध्येय है व समाज- 
दित ब्यक्ति का कसंब्य है। पूर्ण रूप से सामाजिक बन जाना, समाज कौ 
आस्माएँ अपनी आत्मा में मिज्ना देना व्यक्ति की उन्नति की चरम सीमा 

है। ब्यक्ति को इस द्रजे तक अपनी उन्नति करने की अनुकूलता और सुविधा 
देना व उसे इस योग्य घनाना समाज के निर्माण का उद्दे श्य है। जब 
व्यक्ति, कुदम्ब, समूह, जाति या समाज बनाता है तब वह अपनी 
स्वाधीनता ओर सुख एक अंश तक कम करके ही ऐसा करता थ कर 
सकता है । चू कि इस त्याग में वद्द भारी लाभ व द्वित समझता है इसे 
वह स्वेच्छा से व खुशी-खुशी कर सकता है ओर इसे त्याग न कहकर 
कर्तब्य कद्दता दै। जेले-जेसे सामाजिक हित की सीमा बढ़ती जाती है 
बेसे-ही-बेसे हूस सुख-स्वतन्त्रवा के श्याग की मात्रा भी बढती जाती है । 
यह त्याग किस्ती-न-किस्ती सामाजिक ब्यवस्था नियम के रूप में करना 

पड़ता हे । ओर चू'कि यद्द स्वेच्छा से धोता है उसे बन्धन नहीं मालूम 
होता । मनुष्यों की हस त्यागशीज्ञता या कतंव्य-भाषना पर दी समाज 

की स्थिति थ उन्नति निभेर करती है। यदि मनुष्य व्यक्तिगत क्षाभालाम 
पर ही सर्देव दृष्टि रखे तो समाज एक दिन न 'वल् सके, फल्नतः किसी 
दिन व्यक्ति भी एक क्षण बद्दीं टिक सकेगा। 

चू कि व्यक्ति व समाज इतना परश्पर सम्बद्, गुथा हुआ वे कि 
हमें ऐसी द्वी न््यवस्था व योजना करनी होगी जिससे न समाज के कारण 

व्यक्ति की उन्नति रुके, न व्यक्ति के. कारण समाज की सुरक्तितता व 
व्यवस्था में बाधा पढ़े । दोनों परस्पर सद्दायक थ सख्ा बनकर ही रहें, 
विधातक | जिलाशक न बनने पाय॑ । बे .कोन-से नियम व सिद्धास्स हें 
जिनके अवलद्घम्वन से यह कार्य सक़ी-भ॑ति सिद्ध हो सके ? 

इसके स्िए् पहले हमें मनुष्य के स्थाश्य थे भोग की सीमा निश्चिक्त 
करनी होगी; क्योंकि यदि भोग की ओर ध्यान न विया जायसा तो 
वह सुख था तृप्ति अनुभव न करेगा, अतः दो सकता है कि डसके जीवम 
का एक मदान् झ्राकपंश लुप्त हो जाय जिससे उसे जीवन में कोई रस न 
माखूम हो पाये । हथर त्याग पर जोर न दिया जायगा तो समाज की स्थिति 
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व भरगति अटक जामगी, समाज की जड़ ही सूस्य जायगी। व्यक्तियों की 
स्वेच्छु। से किये त्यागरूपी मधुर जीवन-रस से ही समाज लद्दखदाता 

है। इसके किए हम यह सासास्य नियम स्थिर कर सकते हैं कि मसुष्य 
उतने भोग भोगे जितने समाज के द्वित में बाधा न पहुंचाते हों. व 
समाज मनुष्य से उतना त्याग चादे जितना उसकी रक्षा, स्थिति, व्यवस्था, 
सुददता के लिए परम भावश्यक हों, और जो व्यक्ति मुख्यतः खशी-खुशी 
देना चाहे । हसमें दबाव व अवरदस्ती से जितना कम काम लिया जायगा 

डतना ही समाल-जीवन अधिक सरत्, सुखद और संतोषप्रद होगा। 

व्यक्ति समाज को अधिक देकर उससे कम केने की प्रवृत्ति रक्खेगा व 

बढ़ावेगा तो सम्राल उसके बदलते में उसे अधिक भोग की सुविधा देने 

की शोर प्रवृत्त होगा, फिर भी व्यक्ति उससे लाभ नहीं उठावेगा; क्योंकि 

उसने किसी लाकच से त्याग नहीं किया है, बल्कि कतंब्य की व शुभ 
तथा श्रेय की भाषना से ही किया है । हसी तरह समाज यदि व्यक्ति 

को अधिक चूसने की प्रवृत्ति रखने खगेगा तो व्यक्ति उसके प्रति विश्रोद् 
करने के लिए सजबूर व तेयार हो जायगा; क्योंकि उसने समाज अपने 
चूसे जाने के लिए नहीं बनाया है। झपनी स्थिति व उन्नति के अनु- 

कूल समाज का रूप बनाना, स्थिर करना, बदल्ल देना उसके अधिकार 

की बात है। अतः एक तो दस नियम के पालने में सचाई व द्ार्डिकता 
द्वोना जरूरी है व दूसरे किसी प्रकार के दबाव, जबरदस्ती, वल्ञाप्कार 
को प्रोत्साहन न मिलना चाहिए । हन दो सुदरद सिद्धास्तों पर हसकी 

नींव ब्ये मजे में डाली जा सकतो है। 
इस नियम से ब्यक्ति व समाज का परस्पर सम्बन्ध तो नियमित 

हो गया, परन्तु असीतक ध्यवहार में सुगमता न पेदा हुई | मनुष्य किस 
अनुपक्त से समर से ले ओर किस अजुपात से उसे दे ? दूसरे शब्दों 
में कितना अम या कम वह करें व कितना सुख या भोग वह भोगे ये 
समाज के संचाद्यन में उसका क्या व कसा हिस्सा रद्दे ? इसका निर्णांय 
हमें व्यक्ति की इच्छा, शक्ति व योग्यता के आधार पर करना होगा; 
क्योंकि भोरा का सम्ब्स्ध उसकी हरा था अभिकाया से है। क्रम या 
कर्म छसकी शक्ति पर थ समाज की ध्यवस्या रुथा संचास्तन में उसका 
योग-दान, डसकी योग्यता पर अवक्तम्बित रहता दे। सोग हमें अनमा- 
बश्यक कूप से रोकना नहीं है। शक्ति पर इतना ज्यादा ओर पढने देगा 
कि मलुच्य थक जप, छुनासिव, बांझनीय और दितकर नहीं है, भौर 
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अवोग्य के द्वाथ में समाज की व्यवस्था व सम्बालन देना समाज को 
अस्त+यस्त कर देना दै। झ्ातः भोग अर्थात् सुल-साधन को व अम था 
करम-शक्ति की तथा योग्यता व सम्पता के माम की कम-से-फूम य 
अधिक-से-झधिक सीमा बला देना ड्ित होगा । कम-से-कम भोग की 

हमें गारणटी थ अधिक-से-पअधिक जो तय कर विया जास उसको छु विधा 
करनी होयी । कम-से-कम श्रम या कर्म अवश्य किया जाय, इस पर 
जोर देना होगा य अधिक-से-अधिक के क्षिए प्रोत्साहइन व कहदानी 

की व्यवस्था करमी होगी । हसी तरद् कम-से-कम योग्यता अभिवाय॑ रूप 

से चाही जायमी जब झधिक-से-झधिक का सरकार किया जायगा व ऐसी 
योगता भ्रपप्त करने-कराने की झुविधा देनी व करनी होगी । 

जीवन पिकास के पथ पर भद्धी-भांति बिना विध्न-बाधा के 'बत्र 

सके, यह भोग की स्यूनतम सीमा हुई, व जीवन सुखी सन््तुष्ट व 

तेजस्वी हो यह अधिकतम सीमा दुईं। कस-से-कम ६ धणटा (शारी- 

रिक या मानसिक) भ्रम स्यूनतम, व ८ घराटा श्रम अधिकतम सीमा 
रखना अनुचित न होगा । इसो तरद्द श्रम, साक्षरता, सुस्वास्थ्य योग्यता 

को कम-से-कम नाप रद्दनो चादहिएु। इसको अधिक-सेनश्रधिक मर्यादा 

ठट्टराना असाध्य मालूम द्वोता है। शक्ति-भर काम, आवश्यकतानुसार 
भोग व अ्रमशीज्ष का समाज-व्यवस्था में दखत़् यंद मजे का सूत्र बन 
सक्रवा है । शक्ति यथा सामथ्यं मनुष्य में स्वभावतः ही अलग-झल्लग दर्जे 
का होता है; परन्तु भोग की इच्छा सबमें प्रायः एक-सती होती दै। 
अतः सत्ता थ भोग का बटवारा समानता की भूमिका पर व कास या 

अम का बटवारा शक्ति की नींव पर॒ करता उचित होगा । इसका यह 
झये हुआ कि भोग थ॑ सत्ता का सबको समान अधिकार दो, समान 
सुप्रिधा हो ज काम उनकी शक्ति व खामस्यं के अमसार से क्षिया जाब । 
यह बहुत स्वाभाविक व्यवस्था बन सकती है । 

७ ; भारत का सन्देश 
यो अब खजाक्ष जद दे कि भारत कब प्रेसी व्यवस्था ब्रशाते में सफल 

होसा १ कब जद ,हुलिच३ में ढसे शजाने के क्रिय तेयार, होसा ? यह बहुल 
कुछ 'हस यात भर अचरदंदित है. फ़ि. आरत की. साउन-खत्ता किनके- 
हों में होगी ।अमी दो अधाह्माजी, .पं० नेहस्त स्त॒वार पशेश: - 
खा० राेगनंशसाकास़कार के फिक्लला हें।।. -हुनमें। प्र ७ नवाहइुआज 
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समाजवाद का आदर्श रखभे बाले और महार्साजी रुणसे एक 
कदम भागे, अपरिभ्रद्द के पुजारी हैं। ऐलो दशा में यह बेखटके 
कटा “जा सकता है कि हमारी सरकार में सर्वशाधारणां की ही 
आवाज प्रथल्ष रहेगी, धन-बज्ञ और शस्त्र-बत्ष की नहीं । घम-बल 
या पू जीवाद भारत में है री नहीं। धॉनेयों के द्वारा एक किस्म 
का सर्व-खाधारण का शोषण जरूर होता है, जनी खुद अपने 
को धन-बत् पर बढ़ा ज़रूर मानते हैं। दूसरे मो धन-बद्ध के कारण 
घनियों से दकते हैं, पर फिर भी पू'जीवाद भारत में नहीं दै। प्'जीवाद 
के मामी हैं संगठित घन-बद्ध और उसका वहां की सरकार पर अमित 
प्रभाव, जिसका फसल हो धनियों का दिन-दिन धनी बनते जाना ओर 
गरीबों का दिन-दिन गरीब बनते जाना! यह द्वाक्षत भारत में भहीं है । 
फिर यहाँ के ब्यापारी या धनी अथवा जमींदार स्वराज्य-संग्राम में भी 
थोग देने क्रो हैं और सरकार की स्थापना के समय उन्होंने झपनी 
महत्तर या प्रभाव जमाने का प्रयत्न नहीं किया। यदि करते भी तो 

वे तभी सफल होने की आशा रख सकते थे, जब कोई बाहरी स्वतम्त्र 
पू'जीवादी राष्ट्र उनकी पीठ पर होता । जिटिश साम्राज्य को शिकस्त 
देने के बाद शायद द्वी कोई राष्टू हमकी सद्दायता करने के लिए तेयार 
हीगा; दूसरे यहां के ब्यापारी या धनी इतने मूर्ख ओर वेशहोद्दी नहीं 

हैं, जो ऐसे समय दूसरे राष्ट्रवालों से मिलकर जयचम्द् का काम कर । 
इसकिए मुझे! तो यह झाँशंका विक्षकुल नहीं है कि स्वराज्य-सरकार 
में पू जीवांदियों को प्रदक्षता होगी और स्ब-लाधारण जनता को फिर 

अपनी पहुंच करने के क्षिए दूसरी लड़ाई कद़नी होगी, या जन- 

क्रान्लि करणी होगी और यदि करनी पद्ी भी टो जिलख शक्ति ने 
खुसंगठित साम्राज्य को ढीला कर दिया, वह क्या मुद्दी-भर पू जी- 

पतियों के कोखाहक या प्रभाव से दुख जायगी ? 

शस्त्र-बद्ध या सेना-बद्ध थों तो किसी के पास भारत में रहा नहीं 

है, हां देशी भरेशों के पास थोढ़ी-सी सेमा है। वे शस्त्र-बक्च के प्रति- 

लिधि कहे जा सकते हैं। लेकित हसके ब्य पर वे भारतीय सरकार का 

ऋंग बनने में सफर नहीं हो सकते। हाँ, वे अपनी जान अतकता 
बचा खेमा चाहते हैं। सो यद् अधिकांश में अवद्धम्वित हे उनके दिन्द- 
सरकार-सम्धस्णी शख पर। यदि उसका व्यवहार सहानुभूठि-पूर्ण 
रहा, तो उप्तको सुरझा का लयाक्ष लोगों को स्वाभाविक तौर पर 

हर] 
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रहेगा डी। यदि उन्होंने इस समय बेरुखापन दिखाया ठो उस 

समय दे अपने किप् सहालुभूति पाने की आशा केसे रख सकते 
हैं? इसके भज्ावा देशप्रे नरेशों की खंझ्या बडुत दे 'भौर उनमें इस बात 
पर एका होना सूश्किल हे. कि भारत में जनता की और जनता के नेताओं 
की हच्छा के खिल्लाफ अपना राज्य जमा किया जाय । शुरूआत में एका 
हो भी जाय ठो अखीर में बटवारे के या बढ़ा राजा चुनने के समय 

आपस में ऋगढ़ा हुए बिना न रहेगा । और ऐसे देशभक्त राजा भी हैं, 
जो अभी से ऐसी किसी कु-योजना का हृदय से विरोध करते हैं ओर 
करेंगे । 

इससे यद्द अच्छी वरद्द सिद्ध दो जाता है कि जो सरकार सारी 
बनी है, वह जनता की बनाई हुई है भोर उसी का बोलबाला उसमें 
है । और जब कि घोर युद्ध और क्रान्ति के दिनों में सत्य-प्रधान और 
अददिंसात्मक साधनों से सफ़्नता मिल्ली है तब सरकार ओर समाज 
की शुनियाद इन्द्रीं पर पढ़नी स्वाभाविक है। ओर जिसके भूल्वा- 

धार सत्य और अहिंसा हैं, वह निःसन्देद् पूर्ण स्वतन्त्रता की इमारत 
होगी। भत्ते ही शिखर तक पहुँचने में काफी समय लगे; पर उसकी 
बुनियाद और खम्मे उसी को त्षक््य करके खढ़े किये जायंगे । इस तरद्द 
सच्ची ओर पूर्ण स्वतन्त्रता की ओर शोघ्र त्ले जानेयाज्ञी सरकार और 
ऐसी ही समाज को रचना का नमूना, यद्द संखार को भारत की नजदीकी 

देन है---दूसरे शब्दों में पूर्ण स्वतन्त्रता ओर उसके दो बढ़े पाये सत्य 
और अदिसा के बल पर खड़े सम्राज का प्रत्यक्ष ढांचा, यद्दध भारत का 
सन्देश संसार के द्विपु है। यह रूख के सम्देश से बढ़कर दे । 

८ $ रूसी और भारतीय सन्देश 
अब हम रूसी और भारतीय सन्वेश की जरा सुज़्ना कर ले। रूस ने 

स्रास्यघाद या कम्युनिज्म का नसूना संसार को दिखाया है। वह 
आदुर्श समाज में किसी सरकार की आवश्यकता न्ट्टी मानता । वह पूजी- 

याद फ्रो या सम्पत्ति के असमान बटवारे को समाज को सारी बुर की 

जड़ सानता दै। हसक्षिप उसकी आदर्श सरकार सं किसानों और सजदूडों 
की ही पहुंच है, घनी-मानी मोग उससे मदरूम रखे गये हैं। उच्तत्ही 
सरकार में मत देने का अधिकार उस्री को है, जो खुद काम करता हो. । 
जो रुछुए बेढे रहते हैं, या दूसरों छी कमाई पर. गुलब॒रें ड़जाते हैं, उन्ही 
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कोई शायाज खरकार में नहीं है। सम्पस्ति का समान बटवारा 
ऋरने की गरज से उन्होंने किसी को खवानगी मिल्कियत रखने का अधि- 
कार नहीं रक्खा है--झभी कुछ समय तक पुराने द्वोगों को भ्रपनी 
सम्पत्ति रस्य छोड़ने का अपवाद कर दिया गया है; पर सरकार में उन्हें 
शाय देने का अधिकार नहीं दहै। इसके अखावा जमीन-जायदाद, कल्- 
कारखाने सब राज्य के अधीन कर दिये गये हैं। काम करने के पुवज में 
नकद पसा किसी को नहीं मिक्कता । सरकार को ओर से दुकान खक्ती 
हुई हैं, वहां से रसद-कपढ़े बगैरा जरूरी चोजें सबको मिल जाती हें । 
व्यापार भोर उद्योग-धन्घे भी सरकार के ही अधीन हैं। आदश समाज 
में उन्द्वोंने सब तरद्द की हिंसा का बहिष्कार माना है; किन्तु अभी सन्धि- 

काल में, दिंसा-बत्त की श्रावश्यकता सरकार में समझती गई दै । समाज- 
रचना में ईश्वर और धर्म के ल्विए कोई जगह नहीं रक््खी गईं है और 
विवाह-प्रथा को उठाकर स्त्री-पुरुष सम्बन्ध को बहुत आजादी दे दी हे । 
एक स्त्री का कई पुरुष से ओर भिन्न-भिन्न स्त्नो-पुरुषों का सिञ्च-मिश्न 
स्त्री-पुरुषो से सम्बन्ध रह सकता है । सनन््तति के पाक्षन-पोषण घ शिक्षण 
का भार राज्य पर है । 

जहांतक सर्व-साधारण के सुख-सुविधा-स्वतन्त्रता से सम्बन्ध दै, 
-डससे पहले की शासन-प्रणाक्षियों की अपेक्षा यट्ट निस्सन्देद्द बहुत दूर तक 
जाती है | साधन और दोक-टीक जानकारी के श्रभाव में यद्द राय कायम 

करना अभी कठिन है कि वह श्रयोग रूस में कितनी सफलता के साथ द्वो 
रद्दा है। अच्छा तो यद्द द्वो कि हमारी राष्ट्रीय सरकार की ओर से एक 

-शोधक-मण्डल भारत से रूस को भेजा जाय ओर वहां वह्द सभी दृश्यों से 
नवीन प्रयोगों का झ्ध्ययन करे शोर फिर उससे यह्वां लाभ उठाया जाव । 

फिर भी शासन के बुनियादी उसूलज्लों के गुश-दोष पर विचार करके इतना 
निस्सन्देद कट्द! जा सकता है कि साम्यवाद पिछुले तमाम वादों की 
अपेक्षा, सामाजिक स्वतन्त्रता में, बहुत आगे का कदम हैं। किन्तु साथ 
दी वट्द पूरा कद्म नहीं है । 

पिछले छेखों में हमने देखा है कि जमतक सत्य और अद्दिसा को 
सूलाघार न साना जाय और इन पर असक न किया जाय तबतक पूर्ण 
ओर सच्ची स्वतस्त्रता का आना झर निभना कठिन है । हसके अलावा 
पक और बात है, जिसमें सोवियट-प्रणात्वी अधूरो है ! सामाजिक भरम्य- 
_ख़स्या, विधसता ग्रा अशाल्ति की असली जड़ सम्पत्ति का असमान 
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बेटवारों नहीं, बल्कि परिग्रह को ढृक्ति हे। साधारण आवश्यकताओं से 
अंधिक सामग्रो अपने पास रखना ही असली बुराई है । दृरदर्शी विचा- 
रकों ने इसे चोरी कहा हैे। समान बटवारे के मूल में भोगेच्छा और 
उसके फल्ष-स्वरूप कल्ञद्द शेष रद्द जाता है । पत्तान्तर में, अपरिप्रह दोनों 
की जब में कुडाराघात करता है । समान बटवारा एक ऊपरी इलाज़ है; 
अपरिभद्द मनुष्य की हृच्छा पर ही संयम लगाना चाहता है | एक बाहरी 

यम्धन हे; दूसरा भीतरी घिकास। समान बटवारा जीवन के साप-द्ण्ड पर 

कोई केद नहीं लगाता, सिफे सम्पक्ति के समान रूप से बट जाने का 
मिर्णय उसे चाहिए | इसके विपरीत अपरिगप्रह जीवन की साधारण आाव- 
श्यकताशोों तक ही मनुष्य को परिमित बना देना चाहता है। अतएव 
इसमें मनुष्य के लिए स्वेच्छा-पूर्वक स्याग, संयम और उसके फल-स्वरूप 
सामाजिक तथा वेयक्तिक स्वतन्त्रता अधिक रहेगी । 

पुर्ण-स्वतस्श्रवादी में क्र समाजवादी में एक यह भी भ्रन्तर है कि 
पहला अहिंसा को शुरू से लेकर श्रन्त तक झनिवाय शोर अटक्ष मानता 
है। यद्द कददना कि संक्रमण-काल में अहिंसा अनिवाय है, यही नहीं 
बल्कि वह अस्तिम अस्त्र है, पूर्ण-स्वतन्त्रतावादी की समर में नहीं 
आाता । आपदूर्म के रूप में जो यात स्वीकार की जाती है उसके सम- 
थेन का और प्रचार का उद्योग कहीं नहीं किया जाता--अधिक-से-अधिक 
उसका तात्कालिक बचाव-माश्र किया जा सकता है, ओर उसे अन्तिम 
अस्शत्र को महा तो दर्मिज महीं दी जा सकतो । अंतिम अस्त्र के मानी 

हैं सर्वोपरि अस्त्र | एक ओर हिंसा को स्वोपरि अस्त्र मानना, और 
ब्यवद्दार में भो उसका इसी तरद्द इस्तेमाल करना, हस बात में केसे 
श्रद्धा पैदा कर सकता है कि हां, समाजवाद की भस्तिम भ्रवस्था में 
हिंसा का पूर्ण अभाव रहेगा ? अहिंसा का बास्तविक छाभ और असकी 
मद्दत् तो, अधिकांश रूप में, संक्रमण-काक्ष में ही है; क्योंकि जबतक- 
आप समाज को अहिंसा और सत्य की दीक्षा नहीं दे सकते तबतक झाप 
किसी-म-किसी रूप में सलरकार--शासक-संस्था--को स्वीकार किये बिना 
नदी रद सकते , जो कि साम्यवाद के आदर्श के विरुद्ध है। और यह 
झाशा करना भी अभी ठो अ्यर्थ-सा सालूम होता है कि जबरदस्त और 
घोर हिंसा-बल्ध के द्वारा एक क्राम्ति हो। उसी प्रकार यह आशा करना. 

भी ध्यय-सा ही है कि हिंसा-बल्ध के द्वारा झाज भी शासन-संस्था काः 
संचाजन होता हो, फिर भी समाज में अहिंसा दिन-दिन बहती ही 



रूसी और भारतीय सन्देश श्ह् 

जायगी। समाज में अर्हिसा तो तभी बढ़ सकती है, जब समाज के नेता 
शासन के सूत्रघार, अपने जीवन में उसे परमपद दे; अद्दोराग्न उसके 
प्रचार में रत रहें, उससे भिन्न या विपरीत भावों का उत्साह और बल 
अपनी साधना और ब्यवस्था के द्वारा न बदने दें; बाहरी बल से किसी 
को न दबाया जाय, बल्कि भीतरी परिवर्तन से मनुष्य भर समाज को 
ऊँचा उठाया जाय, शान्ति-प्रिय बनाया जाय | हसके विपरीत यदि 

अग्रणी क्षोग खुद दी, उसके दायें-बाये द्वाथ सभी, मुँद से आगे के लिए 
अद्दविसा का नामोच्चारण करे, पर क्रिया में सबंदा हिंसावादी रहें तो 

हस पर कौन तो विश्यास करेगा और किस तरह समाज में दविसा-वसति 
का लोप द्वो सकता है ? यद्द तो जहर पिक्लाकर अमर बनाने का झाश्वा- 

सन देना हैँ । जहां असहिष्णुता ट्रतनी बढ़ी हुईं हो कि विरोधी मत तक 
नहीं प्रकाशित किया जा सकता, सो भी क्षोकमत के बल पर मह्दी, बल्कि 
जेकषखाने और पिस्तौल के बल पर, वहां हिंसा के नाश की बात एक 
मस्ोौज़् ही समझी जा सकती है | मुमे तो ये बाते परस्पर-विरोधी और 
एक-दूसरे का घात करनेवाल्ी मालूम होती हैं । अस्तु । 

ईश्वर और धर्म पर पहले सबिस्तर विचार हो ही चुका है। यहां 
सो सिफ इतना ही कहना काफी होगा कि रूस की नकल हिन्दुस्तान में 
नहीं हो सकवी--महज इ्सक्षिए नहों कि दोनों जगद्दों की परिस्थितियों 
में ही अन्तर है, बल्कि इसलिए भी कि समाजवाद के माने गये उसूल्षों 
में ही अव्वल तो कमी है और दूसरे उसके साधन भी शुद्ध और आदर्श 
तक ले जानेवाले नहीं हैं। हस कमी को पूरा करना भारतवर्ष का काम 

होगा । यह संसार को समाजवाद का नमूना नहीं, बल्कि पूर्या-स्वतन्त्रता 

की मजलक विखावेगा। सत्य और भअ्रहिंसा उसके पाये होंगे झोर अपरि- 

झद्द उसका ब्यावद्यारिक नियम । वह सिर्फ अमीरों की जगह गरीबों का 

राज्य नहीं कायम करेगा, सिर्फ तख्ता नहों उल्लट देगा, बक्कि सर्वोदय 

का प्रयरम करेगा---शासन-संस्था बनेगी और रहेगी तो ऐसी कि किसी 

वर्ग-विशेष या जाति-विशेष से द्वेष न होगा, और जब शासन-संस्था को 
मिटाने का समय झा जायगा तब कोई किसो का दाकिम या शासक भह्दी 

रहेगा; बल्कि सब अपने-अपने घर के राजा रहेंगे और होंगे । यही संसार 

को भारत का सन्देश होगा । 
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वो स्वतम्त्र भारत की जनतन्त्री सरकार केसी होनी चाहिए ! वह 
जनता की सरकार होनी चाहिए; फिर भी वह ऐसी न द्वो जिसमें किसानों 

और मजदूरों के भ्रज्नावा किसी की पहुंच और गुजर दी म् हो। उसमें राय 
देने का अधिकार केवल्त 'अरम' पर नहीं, बल्कि 'सेवा! पर हो। आलस्य, 

परोपजीवन, मिकम्सापनभ, तिरस्कुृत द्वो। ऋस, उद्योग, काम, खेवा का 

आदर-मान द्ो। संग्रह को जगह पर अपरिधद्द या स्याग उच्चता की 

कसौटी हो । भाषा, संस्कृति आदि के आधार पर प्रान्त या खूबों की 
रचना हो | जे अपनी शासन या समाज-व्यवस्था में स्वतन्त्र हों झोर 
यहद्दी नियम तथा प्रद्डसि ठेठ गांव तक में पहुँछाई जाय । हर गांव अपने 

हुर भीतरी काम में स्वतन्त्र हो; सिर्फ दूसरे गांवों की अपेक्षा से ऊपरी 
सत्ता के अधीन दो | अपने काम और विकास के लिए वह स्वतम्त्र हो 
ओर यों सब गाँव परस्पर सहयोगी हों । यही नियम कुटुम्ब, धनन््धा 
ओर ध्यक्ति पर भी चरितार्थ हो | दर शब्स अपने काम में स्वसन्त्र, 
दुसरे की अपेक्षा से सहयोगी ओर संयमी दो | दर चीज अपनी जरूरत 
के लिए स्वाश्रयी ओर दूसरे के सम्बन्ध में पराश्रयी द्वो। सेना कुछ 
काल तक रखनी पड़ेगी; पर वद्द स्थायी नहीं, राष्ट्रीय-स्वयंसेवक-सेना 
हो । उसका काम अपने ही क्ोगों को या पढ़ौसियों को दुवाना, दराना 

ओर हड़पना नहीं; बल्कि भीतरी ओर बाहरी आाक़मणों या ज्यादतियों 
से देश और समाज को रक्षा करना दहोगा। पुलिस हिफाजत के दिए 

ओर जेले अपराधियों के सुधार के लिए होंगी । उनके भाव राष्ट्रीय सेवा 
के होंगे, न कि तनख्चाह् पकाने और जोर-जुरम करने के । शिक्षा साथे- 
जनिक हो--योग्य और समर्थ नागरिक बनाने के लिए, न कि कारकुन, 
गुल्ञाम और गली-गस्सी भटकने वाला बनाने के स्विए । स्त्री-पुरुष, गरीब- 
अमीर सब समान-रूप से शिक्षा पाने के मुस्तहक हों। समान और 
सरकार में, सार्वजनिक जीवन में, मनुष्य-मान्न में समान अधिकार हों। 
पेशे या जन्म के कारण कोई अछूत था नीच न समझा जाय। ब्यापार- 
घन्ध्रा ज्यक्तिहित के क्लिप नहीं बल्कि देश-हित और समाज-हित के लिप 
हो । ब्यापार-डद्योग और भिक्ष-भिन्न देशों में व्यक्तिगत स्वतन्ब॒ता होगी; 
पर उनकी आन्तरिक सावना ओर दृस्ति स्वार्थ-साथला की म॑ रहेगी । 

- अनी, व्यापारी, उद्योगपति, अपने को मासिक नहों टूस्टी समझे । 'सत्य 
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और अहविसा के ह्वारा पूर्ण स्वतम्ख धोना! लाग़रिकता का ध्येय हो। 
अनुष्य-यन्श्र को पूरा काम मिल्लनने के बाद जड़-यंत्रों से काम झेने का 
नियम रहे । देश की झावश्यकता से अधिक होने पर ही कश्ा माल 
याहर भेजा जा सके | झर घरेलू उद्योग-घन्धों में जो चीज न बन 
सके और जिनकी राष्ट्र के लिए परम आवश्यकता हो उन्हों के क्षिए 
बड़े कल-कारखाने खोले जाय॑ । मुख्य उद्योग सरकार के तस््वावधान में 
ले । ध्यापार-उच्योग स्पर्धा श्रौर मात्नामाक्ष होने के क्षिए महों बल्कि 
समाज की सुविधा, सामाजिक आवश्यकताओं की पूर्ति के किए हो । 
डर व्यक्ति हर काम अपने लिए नहीं बल्कि समाज के ज्िपु फरेगा। 

अपने काम में दद्द स्वतन्त्र तो होगा पर उसका जीवन अपने क्षिए नहीं 

यल्कि समाज के लिए होगा | जमीन का मालिक गांव रहेगा । किसान 

केबस्ध अपने ही नहीं गांव के हित में जमीन जोलेगा और पेदायार का 
उपयोग करेगा । खेती के खच ओर उसकी साधारण आवश्यकता से 

झधिक जो रकम बच्चेगी उसका नियत अंश ल्गान के रूप में लिया 
जायगा । मनुष्य की साधारण आवश्यकताओं के नियम बना दिये जाय॑गे 

ओर उससे अधिक झाय या बचत पर राज्य-कर लगाया जायगा । जर्मी- 
दारों भौर साहूकारों की पद्धति उठा देनी ट्वोगी और गांव की पंचायत 
की तरफ से किसान आदि प्रसंगोपात्त सहायता देने की व्यवस्था कर दी 

जायगी । गिरी, पिछड़ी और जरायमपेशा जातियों के सुधार के लिए 

विशेष प्रयत्न किया जायगा। धार्मिक स्वतन्त्रता और सहिष्णुता रहेगी। 

ईश्वर और धर्म के सम्बन्ध में कोई विधि-निषेष न होगा । हां, जीवन 
को नियसित बनाने पर अलद्षता पूरा जोर दिया जायगा। विद्राधित 

जीवन और कुट्ठम्ब रद्देगा; पर वद्द शरीर सुख ओर स्वार्थ के लिए नहीं, 
नेतिक और सामाजिक उन्नति तथा झआात्मिक सुख्र के लिए होगा। 

स्वार्थ नहीं बल्कि समाज-सेवा का एक ल्चय दोगा। दबाव नहीं, वर्कि 

निरभभंयता सबकी घुक ब्ृत्ति होगी प्रस्येक कुदुम्ब और गांव को आव- 
श्यक अन्न, दूध, घी, फल, साम, वस्त्र, शिक्षा, शोषधि, स्थान, जलब- 
घायु आवि भरण-पोषण, शिक्षण ओर रकण की सामग्री अवाध रूप से 
पिलती रदे---ऐसा प्रबन्ध होगा। रेल, वार, जद्दाज, डाक देश को लूटने 
के लिपु नहीं बल्कि देश की सुविधा, आराम झोर उन्नति के क्षिप् होंगे। 
झाम शाबाद करते ओर शसाने का अधिक, डद्योग होगा, शहब्दरों 
क फ्रेछाने का नहीं | सारांश यह कि मनुष्य-्जीवन झोर जीवन-व्यवस्या 



श्र * श्व॒॑त्श्वता की और 

खरल, सुगम ओर खुलकर रहे, हस बात की ओर विशेष ध्यान रक््लो 
जायगा। $ 

मेरी समझ के अमुसार, भारत की स्वतम्त्र सरकार की कार्य- 
दिशा ऐसी होनी चाहिए, और ईश्वर मे चाहा तो यही रदेगी। 

१० $ आम-रचना 
अपली सरकार बनते ही सबसे पहले ग्राम-रचना की ओर ध्याभ 

गया है। अभी गांव जिस तरह बले हुए हैं उसमें न तो कोई 
सरीका ही दीख पढ़ता है, न सकाई का दी ध्यान रक््सा गया हे।+ 
मकानों में काफी हथ! और प्रकाश नहीं रहता । गोव आसपास की जमीण॑ 
से कुछ ऊ' चाह पर होमे चाहिए' । कतार भर सिलसिले से मकान बने 
हों, रास्ता काफी चौढ़ा हो, पनाले हों, गोवर और खाद के लिए पूर्व 
या दक्षिण दिशा में एक जगह सुकरंर हो। मलसुष्य के पास्वाने ओर 
पेशाब का कोई उपयोग गांवों में नहीं होता । इसलिए खेतों पर चत्लते- 
फिरते पाखातभों का प्रवस्ध हो और यह नियम रहे कि कोई सिवा 
बीसार के हथर-डघर पाखाने भ बेठे । पशु-शाक्षा भी स्वच्छ-सुघढ 
रहे। प्राम-पाठशाल्षा में पशु-रक्तण और पशु-चिकित्सा सी पढ़ाई जाय। खेती 
और उद्योग-धन्धों का पुस्तकीय और अमक्ी ज्ञान कराया जाय । सर्व॑- 
साधारण का पक उपासना-मग्दिर रहे । उपासना ऐसी हो, जिससें सच 

धरर्मो-मजदहबों भर ऊातियों के छोण झा सके। घर में अपनी-ध्पनी 
विशिष्ट पद्धति से पूजा-झर्चा करने की स्वाधीनता प्रत्येक व्यक्ति ओर 
कुटुम्ब को रदे । गांव की एक पंचायत हो, जिसम॑ सभी जाति-पांति 
ओर पेशे के बाल्षिग क्ञोगों को चुनाव का अधिकार हो और प्रतिवर्ष 
उसका चुनाव हुआ करे । प्रतिनिधि-मण्डल्न की, पंचायत की बेठक 
नियत समय पर हो, जिसम॑ आपस के खढ़ाई-मगढ़े, सस््वचछुता, ओपधि,. 
पाठशाक्षा, उपासना-मन्विर, गोशाला, खेती-सुधार धादि ग्राम-सम्बन्धी 
सभी विषयों पर विचार और निर्णय हो। अन्याय और अत्याचार की 
अवस्था म हक्षके की बी पंचायत में अ्रपीक्ष दो। कई गांव सिखकर 
हखके हों भौर कई दक़के मिक्षकर तहसीक्ष । हसी तरह कई तहतलीक 
मिल्षकर जिक्षा और जिलों से आंत झादि हों। प्रास्व-विमाजन भाषा झोर 
संल्कृति के जाधार पर हो | आम-सम्यता के विकास की झोर पूरा ध्यान 

दिया जाय॑। झाजों के कारश स्वतंश्रता बिलवरी हुईं रहती है। शहरों के 



अमज नर शक. 

आए पुक्रः जगह पक हो जाती है। सत्ता या स्वव॑न्ाब्ा लिसभी ही 
शुकन् या केन्द्रिय होगी उतनी ही जनता या सर्व-धाधारण की परा- 
चीनता बढ़ेगी । भगरों की वृद्धि से धनी आवादी, कुशितता, कृत्रिम 
साधल, अनोतिमय जीवन, दुष्यंसन और परावद्धम्वित्ता बढ़ती है। इसके 
विपरीत ग्राम-जीवन में सरक्षता, स्वाभाविकता, स्यावक्धम्बन, सुनीति 

ओर सुजनता का विकास होता दै। 
प्रत्येक भांव की जमीन निश्चित हों और बह आवश्यकतानुसार 

प्रत्येक कुटुस्थ में वेंटली रहे। मनुष्य के जीवन का--रहन-सहण का---प्क 

साधारण नमूना बना लिया जाय और उसके झगुसार सबको सब बाते 
सुक्षम कर दी जायं । जमीन में किसान सब तरह की आवश्यक चीजें 
दैदा करें भौर अपनी झावश्यकताओं की पूर्ति होने के बाद उन्हें बेच । 
कमान खिफे उतना ही हो, जितना छोटो या कड़ी पंचायतों के सर्च 
झादि के लिए जरूरी हो या बचत का एक उचित अंश-मात्र लिया 
जाय । किसान खुद ही नियत समय पर पंचायत में क्षणान दे आया 
करें। लड़ाई-सगढ़े या अन्याय-भस्याचार की अवस्था में ही पंचायत 
किसी के जीवन में हस्तक्षेप करे । परस्पर सहयोग का भाव प्रवत्ञ दो । 
दूध-घी की हफरात हो। कोई चीज गांव के बाहर तभी जाय, जब 

उसकी आवश्यकता गांबयाद्बों को न हो था दूसरे गांववालों का जीवन 

उसके बिना कठिन ओर असम्भव होता हो । पंचायत या राष्ट्र के ख्चे 
के अलावा ओर किसी प्रकार का कर या ख़गान किस्तान पर न दों, यों 

पंचायत का सब काम नियमाघीन हो; परन्तु यदि कोई ऐसा नियम 
किस्री प्रकार वन गया हो जिससे क्षोगों का अद्वित होता हो, या अनीति- 
अय हो, तो व्यक्तियों को उसे तोद़ने का अधिकार हो, बशतें कि के 
उसकी सजा पाने को तेयार हों। ऐसे कानून-भंग्र का अधिकारी जही 
मशुष्य हो सकता है, जो सब दशाओों में ओर वियमों का पूरा-पूरा 
पाक्षण करता दो । झाम में एक पुस्तकालय हो, जिससे प्रात के अच्छे 
अज़दार, प्राश्तीय दमा राष्ट्रीय भाषाओं की झाम पुस्तक, मासिक पत्र 
कहें ओर डसके लिए कोई फीस न रहे । 

अल्येक प्रामवास्ती पहले अपने को मनुष्य, फिर दिन्दुष्तानी, फिर 

किल्ली, जावि-पांदि या पेशे का भाने। अपने प्राम-सम्बन्धी कर्चध्यों 
का प्राल्नन करते दुए भी वह इसके, वदहसील, जिल्ला, प्राश्त या देश- 
खुम्बनक्री.कर्डहसों के प्राक्षन में डदालीन, न दहे। साप्टू यर श्रान्त की 
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पुकार पर थद्द सबसे पहले दौड़े । प्राम-कार्थों में यह स्वतंत्र जौर 'देश- 
कार्यों में परस्पराभ्रित रद्दे । उसके जीवन में आवश्यकता की प्रधानता' 
रहे, शौक की भहीं । सुन्दरता, कक्षा और सुघदढ़ता का चह प्रभी हो; पर 
विज्ञासिदा, कृश्रिमता और इच्छाओं का युज्ञाम नहीं | तम्बाकू, अफीम, 
इन दुष्यंसभों को बंद छोड़ दे ओर चाय, काफो को अपमे 
गांव म न घुसने दे । वह परिश्रमी और कार्य-रत हो--ठलुआ, झालसी 
और बेकार नहीं । शारीरिक श्रम ही उसका जीवन होने के कारण भव्षग 
व्यायासमशाल्ा या खेलों की उसे आवश्यकता न हो। खेतों और 
जंगछ्ों में काम करना उसके ल्लिए व्यायाम, मनोरंजन, और कमाई सब 
पुक साथ दों। खेती से जब फुरल्तत मिले तो वह कपडे, रस्सी, 
टोकरी, सकान तथा ओजार-बनाई से अपना समय क्षगावे | कताई घर- 
घर में हो भौर बुमाई गांव-गांव में। गमक, दियासलाई भर मिट्टी का 
तेल--इन तीन चीजों को छोड़कर शेष सब चीजें प्रायः प्रत्येक प्रामबासी 

अपने गांव में पेदा कर ले । शुननेवाले, जूता बनानेवाले, कड़ी का 
काम करनेवाले अछहदा दो भी तो उनसे किसी प्रकार को घृणा न करे ६ 
गन्दुगी और बुराई से मफ़रत दो, न कि किसी व्यक्ति या जाति से। 
गांव के कार्मो के क्षिए मजदूरी की प्रथा म दो बल्कि एक-दूसरे के 
सहयोग से खेती-वाढी के तथा सामाजिक काम होते रहे। अब्यक्ष तो 
जमीन ओर धन्धों का बैंटवारा या प्रवन्ध ही इस तरद्द होगा कि जिससे 
गांव में या आसपास किसी को अपना पेट भरने के ल्लिए चोरी, डाका 
झादि न करना पढ़े; फिर भी जबतक ऐसी स्थिति न हो जाय तबतक 

गाँव के युवक खुद ही बारी-वारी से गांव की चोकी देते रहें | सब जगह 
जावश्यकता-पूर्ति ही मुंझय उद्देश्य हो--हइसस्तिए नमक, तेल्ल, दिया- 
सलाई, राई भ्रादि गांवों में सहज दी न आनेयाल्ी चीजों के अदाया 
और चीओं की खरीद-विक्री स्वभावसः नहीं के बरायए होगी | हससे 
उन्हें सिक्के, भोट आदि की जरूरत भी बहुत कम रद्द जायगी। जीवन 
के किए झ्ावश्यक प्राय: सब यातों का सा्िध्य होगा, इसक्िए मैतिक 
जीवन झपने-झप अच्छा और ऊचा रहेगा क्योंकि जब औवण की 
आवश्यकताओं का स्वासांबिक और सीधा मार्ग रुक जाता है तभी 
सम॒ष्य नीति और सदाचार से गिरने क्षगाता दे। अंग्रेजी राज्य में भारत 
का जितना नेतिक अघःपतन हुआ दे उतना मतों सुसलमानों के काल में 
था, न उससे पहले । दज्कि अम्जगुप्त के कांख में तो यहां मकानों में 
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ताक शक न कगते थे | सरकाश झपनी थ जनता की हो जाने के बादू 

हर गांव की यह स्थिति हो सकती है कि न मकानों में शाके लगे, थ 
गांव में चौकी देसी पढ़े । 

केसा लुभावना है यह गांव का दृश्य | क्यों भ इम आज ही से 
ऐसे गांव बनाने में अपना दिसाग और दिल दौढ़ाव ? 

११ ; उपसंहार 
यहां तक हम ने स्वतन्त्रता के सच्चे स्वरूप, उसके प्रकाश में समाज 

व शासन-व्यवस्था के वास्तविक आधार व उनके साधनों को भरसक 
जानकारी प्राप्त कर ली । इससे हमें अपने व समाज के जीवन की 

खच्घी दशा व उनके प्रति अपने क॒ठंब्यों का भी भान हुआ । अब 

उपसंदार में हम इतला ओर देख छा कि भारत के सामने इस समय 
प्रधान समस्या क्या है ओर वह केसे हल दो सकती है। इस समय 
केन्द्र में कांग्रेसी या राष्ट्रीय सरकार दें। विधान-सभा के पूर्ण हो जाने 

पर सूब्यी व पक्क्ी सरकार बनने को हाक्षत में हम अपने 
को पावगे। प्रास्तों में ल्लोकप्रिय सरकार काम कर रही हैं। सब के 
सामने तात्काकिक प्रश्न है देश की भीतरी दशा को ठीक करना और 
रही-सहदी गुलामी के बन्धनों को तोड़ फकना । यदि योजना के 
अनुसार दम ठीक-ठीक चक्ष सके, ओर ल्लीगो रूगड़े शान्त हो गये 
तो दो सात्ष में दम झाजादी का उत्सव मना सकेगे--हसमें मुझे कोई 
सन्देह नहीं मालूस दोता । यो तो भीतरी दशा सुधारने में हमें बषों 

परिश्रम करना पड़ेगा; लेकिन आजाद हिन्दुस्तान को वास्तविक सरकार 

बनने में जल्दी कामयाव द्वो सकेगी । 

भीतरी व्यवस्था में यद्ध प्रश्न खामने झायगा व आरहा है कि 
उसका स्वरूप समाजवादी हो या गसांधीवादी अथवा जनताबादी या 

छा० भारतन् कुमारप्पा के शब्दों में गाँववादी ? दूसरे शब्दों में, भ्रापको 
केशशीकरण की झोर जागा है या विकेन्द्रीकरणश की झोर ? समाजबाद 
का निश्चित परिव्याम होगा केन्ट्रीकरया, जब कि गाँचीयाद जिकेग्त्रीकरण 

चाहता दै। पू'जीवाद व साज्नाज्यवाद की मुख्य बुराई है केग्द्रीकरया, 
बह समाजवाद में कायम रद्दती हे । बढ़े पेसाने पर माक्ष बनाता गाने 
लडदे-बदे कारस्ाने रखना, केस्ट्रीकरण का ही नमूना है। यदि हमें 
जनता के केवस्ध ऊपरी सुख व समानता को ही ओर देखना हो तथ ठो. 
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“समाजवाद से कुछ ह॒द तक हमारा काम अछ जायगा; परम्तु यदि हमें 
“डसे स्थावद्म्वी, सतेज, आत्म-विश्वासी, आप्म-रक्षक, लिभंय, न््याय- 
परायण, शाम्ति-प्र मी, बनाना हो तो समाजवाद उसमें रूंगढ़ा साबित 

होगा । उसको पूर्ति गॉधीवाद से ही, पूणा स्वतन्त्रता का जो प्रादर्श 
इस पुस्तक में उपस्थित किया गया है, डससे तो द्वो सकती है। जब 
तक दम सम्पत्ति और सस्ता दोनों की व्यवस्था में विकेस्त्रीकरण के 
सिद्धान्त से काम न लेंगे तब तक हम जनता में सच्ची शान्ति, समता 
थ स्वतस्त्रता का राज्य न स्थापित कर सकंगे। इस व्यवस्था में जो 
भी सरकार बनेगी वह शासक-मणडल नहीं, ब्यवस्थापक मण्डल रहेगी 

या यों कट्द लीजिए कि वह जनता व समाज के ट्रस्टी के रूप में काम 

करेगी । आदश समाज में सम्पत्ति तो रहेगी ही और डसकी व्यवस्था 
समाज को करनी पढ़ेगी । यह दो तरह से हो सकती है; एक तो खुद 

सरकार कुछ सम्पत्ति की ट्ूस्टी बने, दूसरे कुछ की रक्षा का भार 

व्यक्तियों पर ही रहने दे। मूलभूत उद्योग--उत्पादन के साधन 

( (०४ [7005:725 ) सरकार के नियन्त्रण में रहें, दूसरे काम- 
धघन्धे लोगों के हाथों में रहें व चलें। ये ज्ञोग उनके मालिक नहीं, 
ट्रस्टी रहें । श्र्यात् दृस्ट के दो रूप हुए---एक साममद्दिक या सामाजिक 
रूप, दूसरा वेयक्तिक रूप। अआराज भी कानून में ट्स्टियों पर कुछ 
जिस्मेयारियाँ हैं, जिनका पालन करने के लिए टूस्टी राज-नियमामुसार 
बंधे हुए हैं। भादर्श व्यवस्था में भी जो व्यक्ति छोटे-बढ़े काम-घस्णे 
करेंगे ये राज-म्यवस्था के अनुसार उनके ट्रस्टी होंगे और राज-नियमालु- 
सार उसका सम्चालन करते हुए अपने कर्तत्थों का पाक करेंगे। ६ॉ, 
टूस्ट-कानूम में अद्धबत्ते जरूरी सुधार करने हीोंगे। 

फिर भी आदर्श था भावी समाज उ्यंघस्था के करे सें आम सो हम 
एक कक्पित चित्र ही पेश कर सकते हैं। शुनियादी डसूज़ ही भसकती 
शीज है, व्यवस्था व योजनाओं के स्वरूप व काजूथ लो हसारी जिकसित 
स्थितियों के अभुसार बददते रहेंगे। शाम तो हमारे लिप यह. सि्ेंद 
करे खेगां जरूरी है.कि हम केम्ट्रीकरण की ओर बढ़. था . विकेन्क्रीकरण 
की थोोए ? पूर्ण स्वत्तम्थ॒ता का आदर्श हमें विकेम्शीकरणश को कोर ही 
उंगली विखात। है । 

इंस पुस्तक के थद़ 'सैमै:अआँश्र से. डमारशे - उद्देश्य- की 
पंसिक्ति नह हीं आचमी । फा- के | है, ०, 9" 
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वह तबतक नहीं हो सकतो जबतक अपने वियार या छान के 

अनुकूल हमारा आचरण नहीं होता । जानकारों या ज्ञान बहुत हो गया, 
विचार बहुत अच्छे हैं, भावनाएँ बहुत शुद्ध और ऊँची हैं, परन्तु 
आचरण व पुरुषार्थ यदि बेसा नहीं है तो वह डस खजाने की तरह है, 
जिसका ताला बन्द है | उससे न अपने को ही विशेष लाभ होता है, न 

जन-समाज को ही । इसके विपरीत यदि दम कार्य तो बहुतेरे करते रहें, 
किन्तु यदि वे ज्ञान-युक्त नहीं हैं, विवेक और विच्ार-पूर्णवक नहों किये 
जासे हैं तो उसका परिणाम भी पहाड़ खोदकर चुद्दा निकाज्नने के बराबर 
हो जाता है; क्योंकि यदि निर्णय आपका ठीक नहीं है, कार्य-प्रणात्ी 
निर्दोष नहीं है, कार्य-क्रम विधिवत् नहीं हे, मूल-प्रे रणा शुद्ध नहीं दे तो 

अपके कार्य का फल हरग्रिज ऐसा नहीं निकल्न सकता जिससे आपके या 

समाज के जीवन का विकाप्त हो, उनकी गठि स्वतंत्रता या सम्पूर्णता की 

ओर बढे । जसा आपका संकल्प होगा, वैसे ही आप अपने कार्य को, 
फल्त, अपने को बनावगे । संकल्प तभी भ्रेच्छा हो सकता दे जब चित्त 

शुद्ध हो । चित्त-शुद्धि का एक द्वी उपाय है, राग और द्ेष से अपने को 
ऊपर उठाना । कहा ही है--- 

“क्रियासिद्धि: सत्वे भवति महतां नोपकरणो !? 
अर्थात---सफफल्षता बाहरी साधनों पर नहीं, बल्कि मनुष्य के सत्य 

पर यानी शुद्ध बुद्धि ओर शुरू भाव पर अयल्वम्बित है । 
ऐसी दशा में पाठक यह सममने को भूक्त न कर कि इस पुस्तक को 

पढ़ लिया और बस झपना क॒तंष्य पूरा हो गया। बल्कि सच पूछिए 

तो उसके बाद उनका कर्तब्य आरम्भ होता है। यदि इसके द्वारा उन्हें 

झपने जीवन की ठीक दिशा मालूम द्वो जाय, ओर उन्हें अपना कठंच्य 
सूक जाय तो तुरन्त ही उन्हे तदनुकूल श्रपना जीवन-क्रम बनाने में 
तत्पर हो जाना चाहिए । उसके बिना उन्हे न इस पुस्तक का, न अपने 

जीवन का दी सच्चा स्वाद मिज्ञ सकेगा । उन्हे जान लेना चाहिए कि 

जीवन कोई खिलवाड़ या मनोरंजन अथवा आमोद-प्रमोद की वस्तु नहीं 
है । वद्द बहुत गम्भीर और पवित्र वस्तु है जो हमें बरसों की संस्कृति के 

साथ विरासत में मिक्नी है और हमें, सच्चे और अच्छे उत्तराधिकारी 

की तरद्द, उसकी शुद्धि और श्ृद्धि करनी दै। जिप्न प्रकार एक विद्यार्थी 
जी-जान से सचिन्त रहकर परीक्षा की तैयारी करता है, या वह पिता-- 

जिसकी छड़की का व्याह होता हों, एक क्षण की भी विश्रान्ति या 



र्श्ष्द स्वतंत्रता की ओर 

निश्चिल्तता के बिना, एक के याद दूसरे कार्य में लग जाता दै,डसी तरह 
पक मनुष्य जबतक एक नियत कार्यक्रम लेकर अपने जीवन को बनाने 

के ल्लिए छुटपटायगा नहीं तबतक सम्पूर्णता और स्वतन्त्रता तो दूर, 
मनुष्यता की शुरूआत भी उससे नहीं हो सकती । अतएष मेरी उन 

तमाम भाई-बहनों से, जिनके द्वाथ में यह पुस्तक पड़ जाप, साम्रदद 

प्रार्थना है कि थे पुस्तकों के साथ हो महापुरुषों के जोवनों को भी पढे । 
मद्दापुरुष इसीलिए आते दें कि अपने महान् उदाहरण ओर कर्म-कोशल 

के द्वारा जगत और जीवन को कर्म की सच्ची दिशा दिखाव । पुस्तक 
पढ़ने से विचार-जागृति होती है, किन्तु महापुरुषों का प्रत्यक्ष जीवन और 
उनका सम्पक हमसे तदलुकूल जीवन बनाने की ओर ले जाता है आर हमारा 

वर्षो का काय महीनों और कभी-कभी जो मिनटो में पूरा हो जाता है । हम 

सिद्धांत, आदर्श तथा ज्ञान की बहुतेरी बाते जान और मान तो लेते हे; 
परन्तु हमें छझनकी सचाई का, वास्तविकता का, या व्यावह्ारिकता का 

इस्मीनान महापुरुषो के जीवों से ही श्रच्छी तरह होता है । पुस्तक तो 
उनके श्रजुभव या थ्राविष्कृत ज़्ान का एक जड़ ओर अपूर्ण संग्रह- 

मात्र हो सकती है । इसलिए जोवन बनाना हो, जीवन को सुखी, स्थ- 
तंत्र ओर सम्पूर्ण बनाना हो तो अपने कात्ष के महापुरुषों के प्रत्यक्ष 
जीवन को पढ़ी, उनके स्फूर्तिदायी सम्पक और संसर्ग से अपने जीवन 
में चेतन््य को अच्चुभव करो एवं अपनी-अपनी श्राप्मा को विश्वास्मा में 
मिलता दो । योग-साधक श्ररविन्द ने क्या खूब कटद्दा दै--- 

हैं ये तीनों एक--इैश, स्वातन्त्य, अमरता; 
आज नहीं तो कभी सिद्ध होगी यह समता !? 

झरे झयो, मानव ! कब तेरे जीवन में यह समता सिद्ध होगी ? 



परिशिष्ट भाग 

? ; जी कया हे ९ 

'जीव! के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न विचार प्रचलित हैं। यहां हम 
उनको संक्षेप में जान ले | यों शरीरबद्ध चेंतन््य जीव कद्दल्लाता है । कुछ 
लोग कट्ठसे ह--“परमाप्मा के तीन युण या विशेषण हे--सत्, चित् 
आनन्द । जीवात्मा में सिर्फ दो सत्-चित् ६ । जीव सुख-दुःखमय है । 

जीव अ्रग्पु (बिन्दु), परमाल्मा विभु (सिन्घु) दै । बाज लोगों के मत में 
परमास्मा की संकृचित केन्द्रस्थ अहन्ता का नाम ही जीव है। कुछ की राय 

में देश-काल से मर्याढित परमाध्मा जीवात्मा है। शंकराचार्य की सम्मति 
में शरीर तथा इन्दिय-समूह के अध्यक्ष ओर कमंफल के भोक्ता आत्मा 

को जीव कद्दते हें। कुछ ब्योग मानते हैं कि माया के परिणामस्वरूप स्थूल 

और सूचम शरीर सहित आत्मा जीव कहलाता है । गीता के श्रनुसार 
जीव परमेश्वर की परापग्रकृति अर्थात् डरक्ृष्ट विभूति या अ्रंश है। इसे 

चेन्नजान व प्रत्यगात्मा भी कह्दते हैं । जेन धर्म में जीव आत्मा का वाचक 
है । वे जीव को सामान्यतः दो प्रकार का मानते हैं : बद्ध (संसारी) और 
सुक्त । वेदान्त के भनुसार अन्तःकरण से घिरा चैतन्य जीव है। 

अत मत में जीव स्वभावतः एक है, परन्त देद्दादि उपाधियों के 
कारण नाना प्रतीत होता है। परन्तु रामानुज-मत में जीव अनंत हैं, 
वे एक दूसरे से सबवंधा थक हैं। माध्य मत में जीव अज्ञान, मोदद, दुःख, 
भयादि दोषों से युक्त तथा संसारशीक्ष होते हैं। निम्बाकं-मद में चित् 
था जीव ज्ञान-स्वरूप है। वल्खल-सत के अनुसार जब भगवान् को 
रमसख करने की हच्छा उत्पन्भ दोषी हे तब थे अपने आयंदादि गुग्यों के 
आंशों को तिरोहित करके स्वयं जीव-रूप महण कर क्षेते हैं | 



२६० स्वतंत्रता की ओर 

श्री किशोरक्लाज् मश्र् बाला ने 'जीवन-शोधन? में जीवात्मा पर- 
मास्मा का भेद हस प्रकार बताया है--चेतन्य दो प्रकार से हमें उपलब्ध 
होता है---एक तो सजीव प्राणियों में देखा जाने वाला, दूसरा स्थावर, 
जंगम तथा जड़-चेतन सारी र॒ृष्टि में व्याप्त । शास्त्रों में पहले के लिए 
जीव झथवा प्रव्यगाव्मा शब्द का प्रयोग किया गया है, और दूसरे के 

लिए परमात्मा परमेश्वर, ब्रह्म आदि नाम दिये गए हे । दोनों की विशे- 
षताएं इस प्रकार हैं : 

प्रत्यगात्मा परमात्मा 

१-विषय-सम्बन्ध होने से ,... $-विषय व भ्रत्यगास्मा दोनों 

ज्ञाता, कर्ता ओर भोक्ता दै । का उपादान का रण- रूप ज्ञान-किया- 

शक्ति है | ज्ञातापन, कर्त्तापन तथा 
भोक्तापन के भान का कारण श्रथवा 

३-पाप-पुण्यादि तथा सुख- आश्रय दे। 
दुःखादि के विवेक से युक्त अतएव 

लिप्त दै। 

२-कामना व संकल्प युक्त है। 

२-कामना अथवा संकल्प 

(अथवा व्यापक अर्थ में कर्म) फल- 
प्राप्ति का कारण है ओर इस अर्थ में 

४-ज्ञान-क्रियादि शक्तियों में कोर्य कल-अंबाता हैं।। 
अल्प अथवा मर्यादित है । 

३-अक्तिप्त है । 

६-पूर्ण स्वाधीन नहीं दे । ४-अनंत और अपार है । 
&-तंत्री या सूत्रधार है । 

६-हसकी मर्यादाएं नित्य 

बदलती रद्दती हर । श्रतः स्वरूप ६-अश्रपरिणामी द्दै और परि- 

दृष्टि से नहीं, बल्कि विकास अथवा णारमों का उत्पादक कारण है । 

सापेक्ष दृष्टि से परिणामी है। ७- वहां! रूप में जाना जाता 
| है और इसलिए “तू! रूप से 

७- 'में' रूप से जाना जाता (स्वोधित होता है। 
। दे म-डपास्य, एव्य, वरेश्य भर 
८-डवासक है।  - शरण्य है। 
गीता के अनुसार परमात्मा की दों प्रकार की प्रकृतियाँ अथवा स्वेभाव॑ 

हैं-एक अपर भक्कति भौर दूसरी पर प्रकृति। अपर प्रकृतिं के झाठ प्रकार के 
भेद बिश्व में दिखाई देते हैं-एथ्वी, जले, वायु, अग्नि तथा अरकाश--ईन 



ज्ञीवन! कया है ? २६१ 

मद्दाभूतो के रूप में तथा मन, चुद्धि और अहंकार के रूप में अर्थात् हन 
आउट प्रकारों में से परमात्मा के स्वरूप के साथ कम-से-कम एक स्वभाव 

उसकी अपर भ्रकृति के रूप में जुड़ा हुआ दीखता है| इसके सिंधा पर- 
सात्मा का एक पर-स्वभाव भी, विश्व में जहां-जहां अपर प्रकृति विदित 

द्वोतोी है वहां-वहां, सर्वत्र उसके साथ द्वी रद्दता दिखाई देता है । 
'ज्ञानेश्वरी? में बताया गया है कि आत्मा जब शरीर में परिमित ही 

प्रतोत होता है उसकी आफत के कारण वह मेरा (सगवान् का) अंश 
जान पड़ता है। वायु के कारण समुद्र का जल जब तरंगाकार द्वो उछु- 

ल्ञता हैँ तो जेसे घह समुद्र का थोढा-सा अंश ही दिखाई देता है बेखे 
ही इस जीव-लोक में में जड़ को चेतना देने वाक्घा, देद्द में अहस्ता उप- 
जाने बाला जीव जान पढ़ता है । 

गीवा-मन्थन' के अनुसार पानी के जुदा-जुदा बिन्दु जिस प्रकार 

पानी ही है, और श्रक्नगा होने पर भो शामित्र हो सकते हैं उसी तरह 
जुदा-जुदा जीव रूप दिखाई देने घाले पदार्थ भी उस श्रच्युत अ्रह्म के 

यों कद्दना चाहिए कि अंश ही है। 
रामकृष्ण परमहंस कहते दैं--लोदे व चुम्बक की तरह इेश्वर ब 

जीव का सम्बन्ध दे । लोदा साफ द्ोगा तो चुम्घक उसे कट खोंच लेगा। 
जीव माया से घिरा रहने के कारण इंश्वर के निकट नद्दीं जा सकता । 

जिस प्रकार स्नोत के जल्न मे एक लाठी या पटरी खड़ी कर देने से यह 

दो भाग में (जत्न मे व जल्ल के ऊपर) दो दीख पढ़ती है, उसी प्रकार 
अखसरण्ड परमात्मा माया रूपी उपाधि के द्वारा दो (जीवात्मा थ परमाष्मा) 

दीस्न पढ़ता है। पानी का चुलबुत्ला जेसे जक्त ही से डठता है, 
जल ही पर ठहरता है ओर जल ही में ल्ोप हो जाता है 
बेसे द्वी जीवात्मा व परमात्मा एक ही हे। भिन्नता केबद्ध बढ़े व छोंट को, 
आश्रय व आश्रित को है । 

ऋासवोर पर जीव उसे कइ्टते हें जिसमें 'बलम-वलण-क्रिया दिखाई 
पढ़े । ये जोब चार प्रकार के हैं (५) उद्मिज्ञ--एृथ्वी को फ़रोढकर 
निकद्चने वाल्ते जेसे झुक, वनस्पति आदि, (२) स्वेदज--पश्लोने या नमी 
से पेदा होने वाले जेले कृमि, कीठ आदि, (२) ऊारशज--धण्डा फोग 
कर लिकल्ने बाले जेसे सुर्गे, कबूतर, पद्षी धलदि भोर (४) जरायुज-- 
यानी मिल्ली या छेर को स्वोखकर मिकलने बाले, जेसे पढ़ा, मनुष्य झादि । 
अृथ्लो पर मनुष्य सर्वोपरि सष्टि, है। इसमें मनग-बुद्धि का विकास-सबसे 
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झधिक पाया जाता है। कई योनियों-प्रेणियों में मटकता या पिकास 

पाता हुआ जीव मनुष्य योनि में आता है; किन्तु वह अज्ञान, कामना, 
व कर्मो के कारण ऊँची-नीची योनियों में अमता हुआ, अपनी वास्तविक 
गति को नहीं जान पाता । वह दुर्लल माना जाता है। मलुष्य हुस नर- 

देद्द में ही सुकृत का अधिकारी हे । इसलिए इसका ओर भी महत्व है। 

२ मानव-जीवन को पूशंता 
बहुत कम लोग ऐसे हैं जो कभी इस बात का विचार करते दें. कि 

सानव-जीवम क्या है और उसकी पूर्णंता के क्या मानी हैं ? किसी 
साहिस्ष-सेवी से श्राप पूछिए कि आप शाहित्य-सेवा क्यों करते हैं तो 

बह या तो यह जवाब देगा कि मुझे साहदिस्य-सेवा प्रिय है, या यह कद्देगा 

कि मुझे लिखने का शोक है । कोई शायद यह भी कहे कि जीविका के 
लिए; परन्तु शायद ही कोई यद्द उत्तर दे कि मानव-जीवन को पूर्णता 

की तरफ ले जाने में सहायक बनने के लिए । मनुष्य आमतौर पर खाने- 
कमाने या मौज-सजा करने में निमग्न है। इससे भिन्न या आगे के 
ज्ञीवन के बारे में विचार करने के रूंसट में जह महीं पढ़ता। साहिस्य- 

रचना हो, कर्त-कृति हो, देश-सेवा हो, चादे सरकारी नौकरी या स्वतंत्र 
घम्धा दो, हनके करने वालों में विरजे ही ऐसे होंगे जो जीवन को, जीवन- 

घिकास को, लचय करके हम कासों में पढ़े हों । उदर-पूर्ति और आमोद- 
अ्मोद में ही उनके जीकम का सारा ब्यापार सोमित रहता है। उनके सुख 
था भआाणन्त को करपता इससे आते नहीं जारो | शारीरिक या सोतिक 
झुक से आए बेदें मे तो मार्नोशक आनन्द में जीवल को हति-श्री मान 
केते हैं। एक मनुष्य की तरद्द जीवित रहने, मानवोचित गुणों, शक्तियों 
की वृद्धि भोर विकास, मजुष्यता के घिरोधी या विधातक दोषों, दु्ु खो 
और कमजोरियों का हास करना, इन बातों का कोई स्वर्सश्न महत्व और 
स्थान है---शलकी तरफ बहुत कस्त खोग ध्यान देते हैं। वास्तविक लचय 
को भूखकर जीवन के किसी अंग को पकड़े बेठे रहते हैं, जिससे उनका 
औवन' एकॉमी, संकुचित और शुद्व वना रदंता है। अब हमारी आंकांसा 
ही उच्छ झीर पूर्य नहीं हे तो न हारी कृत्ति उदार और विशाल हों 
सकती हैं, न॑ विच्वार ही त्रमामी, व्यापक और चतुभुंख ही सकते हैं: 
भोर न कर्म ही हुए, रए, मुक्त और प्रगशिशीज हो खकते हैं।..... 

जिस प्रकार किसी चीज में सारा पौधा, पुष्प, पक्ष भौर फिर नर्पे 
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बीज समाबिष्ट रहते हैं उसी प्रकार मानव-जीवम के बीज---आप्मा---में 
झरने, बढ़ने, फूलने-फलने ओर फिर नये बीज निर्माण करने का गुणं, 
प्रवृत्ति और क्रिया छिपी रहती है। जरूरत है अन॒ कूल परिस्थिति और 
वातावरण की, उचित संगोपन शोर लालन-पालन की । अ्रतएव मनष्य 

को ध्यानपूर्वक लगन के साथ जो कुछ करना है वह तो इतना ही है कि 
बाह्य परिस्थिति को अनुकूल बनावे। इसका यह अर्थ हुआ कि वह 

बुराई में से अ्रच्छाई, भ्सत् में से सत्, अन्धकार में से प्रकाश को पामे 
और पकडने का प्रयत्न करें| इसी का नाम जीवन-संघर्ष है। छोड़ने 
ओर पाने के प्रयत्न का नाम ही संघर्ष है। जीवन में, प्रकृति में, पल-पक्ष 
में निरंतर संधर्ष है, इसीलिए, प्रगति, विकास और वृद्धि है। इसका 
अन्तिम परिणाम है पूर्णता । 

संघर्ष में मनुष्य कई बार थक जाता है, द्वार जाता है, निराश और 
डत्पाहहीन हो जाता है । इसका कारण यह है कि वह असत् और अंध- 
कार के बजाय सत और प्रकाश से भिढ़ जाता है, जिसे छोडना है उसी 
को ग्रष्दण करने लगता है। यह अ्रम ओर अज्ञान द्वोी उसकी थकान ओर 
हार के मल में होता है। जब मनुष्य भटक जाता है, विकास की, विशा- 

क्ता की शोर से संकोच और कुत्ता की झोर आ्ञाने लगता है, मुक्तता 
से बन्धचन में पढ़ने लगता है तब भी, दर असल, वह चुनाव में ही 

गलती कर जाता है । 
सही चुनाव मनुष्य उसी अवस्था में कर सकता है जब वच्द वस्तुअओों 

ओर व्यक्तियों को अपने शुक्द, असक्ी रूप में देख पाते, देखने की 

प्रदृत्ति रक््खे । इसके लिए बुद्धि का निर्मक्ष और भेदक होमा जरूरी है। 

मेदकता निर्मेलता का ही परिणाम है। बाहरी आवरण कई बार अ्रमो- 
त्पादक और गुमराह कर देने वाला होता है। विभिन्न तो वह द्ोता ही 

है । अतपूव जिसे अन्तंदृष्टि नहीं है तह चुनाव में अक्सर तरालती कर 

जाता है और गलत जगद्द संघर्ष कर बैठता है, जिसका परिणाम होता 

है पराजय और निराशा | 
जब हम असत् और अंधकार से संघर्ष करते हैं तब हम बन्धनों से 

खुककतता को ओर जाते हैं, क्योंकि असत् झोश अन्धकार दी तो बस्थन 

है। बस्धन से सुक्ति पाने को क्रिया ही संयर्ष है। असत से सतत कौ, 

अश्यकार से भकाश को विजय का ही नास शान्ति है। सत् और असंत् 

के चमाव में जो अ्तईस्द्न होता है, वही अकशान्ति है। चुनाव के पहले 
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ओर गलत चुनाव के पश्चात् अशान्ति होती है। चुनाव सद्दी हुआ है 
सो संघर्ष में उत्साह, बद्य ओर प्रसन्नता रहतो दे झोर शान्ति मिलती 
है। ज्ञिस कर के आदि, मध्य झोर अन्त में प्रसन्नता रहतो है वह 
सत्क़र्म है ओर वद्दी शान्ति दे सकता है। कर्म का ही दूसरा नाम है 
संघर्ष । जगत् अनन्त चेतन, निरंतर गतिशोल परमाणुओों से बना है। 
आप सांस भी लेंगे तो उन परमाखुओं के व्यापार में कुछ धक्का लगता 

है । यद्दी संघर्ष है। आप चल्नंगे और दौड़ंगे तो परमाणुओं पर, वस्तुश्नों 
पह ओर व्यक्तियों पर, स्थूल और सूचम रूप से कम झोर ज्यादा प्रति- 
बात द्वोगा । आपकी गति जितनी तीव्र द्वोगी उतना ही तीव्र प्रतिघात 

अर्थात् संघर्ष द्ोगा | अत्यन्त तीव और तुरन्त परिणामदासी संघर्ष का 
नाम क्रान्ति है । कानित किया है और शान्ति परिणाम है । परम शान्ति 
का ही दूखरा नाम जीवन की पूर्णाता है । पूर्णाता में ही परम शान्ति दै । 
सत् के अखण्ड प्रकाश ओर संग्राप्ति को द्वी जीवन को पूर्णंता कद्दते हैं । 

३ 5४ सुख का स्वरूप 

यदि दम मनुष्यों से पूछ कि संसार में तुम क्या चाहसे दो, तुम्दारे 

जीवन का उद्देश क्या है, तो तरद-तरद्द के उत्तर मित्षगे। घन, वभव 

राज्य, पुम्र-संतर्ति, कीर्ति, मान, सम्मान, पद-प्रतिष्ठा मुक्ति, ईश्वर प्राप्ति 

शान्ति, सुख, आनंद, ज्ञान, इनमें से कोई एक लचप वे अपना बताघगे। 
मनुष्य संसार या जीवन में जो कुछ करता दे वह इन्हों से प्र रित होकर 
करता है | विचार करने से ये सब लच्य या उद्देश्य दो भागों में बैँढ 
जाते हें--शारोरिक, भोतिक, या पेद्विक तथा मानसिक, पारमार्थिक या 
आध्यात्मिक । धन से लेकर पदु-प्रतिष्ठा तक के उद्देश भोतिक जब मुक्ति 
से लेकर ज्ञान तक विषय आध्यात्मिक कोटि में आते हैं। यदि मनुष्य 

के जीवन के इन भिम्म-शसिन््न उद्देश्यों के लिए किसी एक ही सर्ज- 

सामान्य शब्द का प्रयोग करना चाहें तो 'खुख”ः कह सकते हें । 
समाज में यह धारय) प्रचल्चित है कि भोतिक या सांसारिक सुख--- 

इसी जम्प के जिए आध्यात्मिक व पारलोकिक सुख अगले जन्म 
या इस जन्म के बाद को भ्रवस्था से सम्बन्ध रक्षता है | यह सही हो या 

राह्त, यह निर्विवाद है कि मसुर्व जिस तरह का भो खुख चाहता हों 
उप्के किए उसे डथोग बा परिश्रम अपने बतंम्रान ओक्षस में दो क़रला 
पढ़णा दे । ज़िस दम को सेकर बढ चछता है, उसे को सिद्धि भें उसे 
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अपने जीवन की कृतार्थता मालुम होती है। 
यह निश्चित है कि आपको जो कुछ करना है धह अपने इस छोटे 

जीवन में तो जरूर ही कर लेना दे । आगे दूसरा जन्म मिलने वाला 
होगा तो उसमे मी जरूर किया जायया। परन्तु आप बतंमान जीवन में 
सो द्वाथ-पर-हाथ रबखे नहीं बेठ सकते | साथ द्वी आपका उद्देश्य आपके 
प्रयत्नों,से ही सफल हो सकेगा । यदि ईश्घर की कृपा हुईं भी तो चह बर- 

स्रात की तरह एकाएक आकाश से नहीं बरसतो। अतः आपके प्रयत्न के 

स्वरूप में ही किसी व्यक्ति या समुद् के द्वारा उसके फत्त की पूति ईश्वर 

करता है। इस विषय में आप सटस्थ, उदासीन, निष्क्रिय या ग़ाफिल 
उसी दशा में रह सकते हैं, जब आपने ऐसा कोई लक्षय या उद्देश्य अपने 

जीवन का नहीं बनाया हो, या उसे छोड़ दिया द्वो । 

सुख चाहे, सांसारिक हो या आस्मिक, बहुत कम मनुष्य संसार 

में ऐसे मिल्लेंगे, जिन्हें उस सुख की यथार्थ कछपना हो, उस सुख के 

स्थरूप का यास्तविक ज्ञान हो । अधिकांश लोग तो रूठि या परम्परा 

या अपने संस्कारों के अधीन होकर प्रायः भ्रन्धे की तरह हनमें से जो 

वस्तु उन्हे प्रिय लगती है उसकी प्राप्ति या सिद्धि के पीछे पढ़ जाते 
हैं । इस तथा तत्सम्बन्धी अन्य श्रानुसंगिक ज्ञान के अभाव में ही बह 
उसके ज्ञाभ से वंचित रहता है, व सुख की जगद्द दुःख को पहले बांध 
लेता है । झाज यदि संसार में हम पूछे कि तुम सुखी दी तो अपने को 
दुःसी की श्रेणी में रखने वालों की संख्या बहुत बढ़ी मिलेगी। प्रयत्थ 
सब सुस्त्र का करते हैं, पर पाते हैं अधिकांश में दुःख ही, यह संसार का 
बड़ा भारी ध्याश्वय दे । मनुष्य निस्य इसका अजुभव करता है, परन्तु 
इसका मूल्त खोज़कर उसका सह्दी हलाज करने वाले विरले ही द्वोते हैं । 

जब से सृष्टि में मचुप्य जीवधारी पेदा हुआ दे तब से उसने नाता 

प्रकार से विविध साधनों तथा विधानों से सुख-सिद्धि के प्रयत्न किये 
है । उसका झाजतक का पारा शब्द-हतिद्ाास हसी उद्योग का साक्षो 
है । मिसन-भिन्न व्यवस्थाए', सस्थाएं', संस्कृतियां, राज्य, धर्म, काव्य, 
शादित्य, कख्ना, उद्योग, व्यवसाय, शिक्षा, ज्ञान, तत्व, आचार व तंत्र सब 
उसके इसी उद्देश्य को पूर्ति के साधन-स्वरूप निर्माण हुए हैं; परन्तु 

मजुच्य कह्टी-फहीं कोई सलतो ऐसी जरूर कर रद्दा हे, जिधले वह अपने 

“मूल उद्देश्य से अबतक बदुत दूर रद्दा दे भोर उसके बजाय न केवल्ल 
ब्यक्तिगत जीवन में; बढ्कि सामाजिक राष्ट्रीय जीवन में भी मित्य दुःख, 
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कलह, वेमनस्य, ईर्ष्या, हिंसा-अत्याचार के दर्शन हो रहे हैं । इसका मूल 
हमें खोजना ही होगा । जहाँ-जहां हमें अ्रपनी गल्लतियां मालूम दो उर्न्हें 

दुरुस्त करना द्वी द्वोगा । 
इस गलती को पकडने में हमें सहू लियत होगी यदि हम पहले यह 

अपने को समझाय कि जिस चीज के अर्थात् सुख के पीछे हम पड़े हैं वह 
असल में है क्या | जब उसका असल्ती स्वरूप समझ में आ जायगा तो 
फिर उसके सही साधन व उसके प्राप्त करने की रीति या पद्धत्ति पर 

विचार करना आसान हो जायगा और तब हम्ष अबतक के भिन्ल-भिन्न 

प्रयत्नों की समालोचना व उसके साथ'तुलना करके तुशंत देख सकगे कि 

गलती कहां व किस तरह की हुई है। फिर हमें उसका उपाय खोजने 
में सुगमता द्ोगी। 

सुख का स्वरूप समझने का यसन करते हैं तो ये प्रश्ष उपस्थित होते 
हैं कि सुख किसे होता है, किस स्वरूप में होता है? फिलहाल हमने 
मनुष्य जीवन के ही प्रश्न को हाथ स॑ लिया है, अतः उसी की मर्यादा में 
हमे इन प्रश्नों का उत्तर पाना है। सुख किसे होता दै आदि प्रश्नों पर जब 
विधार करने करते हैं तब यह जिज्ञासा होती हे कि सुख मनुष्य के 

शरीर को द्वोता है, मन को होता है या आत्मा को द्वोता है ? सु्ध डसे 
झपने भीतर से होता है या बाहरी जगत् से ? जहां कहीं से भी मिलता 
हो, किस विधि से, किस रूप में आता है? ममुष्य के ज्ञान व अनुभव 
के आधार पर हमें हसका उत्तर मिल सकता दैं। 

जिसे हम सुस्त कहते हैं वह लडडू, फंक्, किताब, मूर्ति या स्त्री की 
शसरह कोई प्रत्यक्ष वस्तु नहीं है कि सीघे-सीधे उसके झआफार'प्रकार का 
बर्यान करके उसका परिचय दिया जा सके । वह एक प्रकार की भावना 
या बेदना अर्थात् संवेदन है। जो वर्यान से परे है भौर केवल अनुभव 
किया जाता है। अपमी शानेन्त्रियों के द्वारा मनुष्य सृष्टि के विविध 

पदार्थों के ज्ञान व स्वाद को पाता दे । जो ज्ञान या स्वाद उसे रुचिकर, 
अच्छा या प्रिय लगता है वह उसके लिए सुखदायी होकर सुख कद्दलांता 
है। जो अरुचिकर या बुरा लगता है बह दुःखदायी होकर दुःख कह- 
खाता दे । 

अजब प्रक्ष यह है कि इन जाने म्वियों हारा जो शान या स्वाद मनुच्य 
की मिक्को वहं उसके शंरीर के सीतर जाकर कहाँ व किलको भमिक्षा 
सभी अपने अनुभव से यद कह और संजलतः सकते हैं कि हमारें मंभ को 
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मिला ओर हमारे मस्तिष्क के ज्ान-सम्तुओं में संचारित होकर मिला । 
यदि यह मन नामक इत्रिय या वस्सु शरीर में नद्दों तो मनुष्य के 

लिए बाहरी जगत के पदार्थों का ज्ञान व सुख अमुभव करना कठिन 
हो जाय । इसके विपरीत मन म॑ यह अद्भुत शक्ति है कि वह झाने- 
रिद्रियों की सहायता के बिना केवल करपना से भी सुख-दुःख के अद्दश्श 
व अनुभव कर सकता हैं। भ्रतः यह सिद्ध हुआ कि मलुष्य-शरीर में 
बाहरी इन्द्रियों की शपेक्षा भीतरी इन्द्रियों की महिमा व मृल्य अ्रघिक 

है | इसलिए मन मनुष्य की भीतरी व बाहरी तमाम हग्त्रियों का राजा 
कहां गया हे झर यद्ध माना जाता है कि हमारे सुख-दुःख का सम्बन्ध 
प्रधानतः हमारे मन से है, न कि शरीर से । अब हम इस नतीजे पर 

पहुंचे कि सुख-दुःख एक भावना हैं । इससे यह सिं हुआ कि खुख 
हुःख अपनी कोई स्वतन्त्र सत्ता नह! रखते झोर शरीर या इश्क्र्यां उसका 

एक साथन हैं; परन्तु उसके भोगने था उसका आनन्द लेने वाक्ता 
यास्तव में हमारा मन्त हे । मनुष्य के मन में भावना उसके संस्कार के 

अजुरूप यनती था उठती हैं ओर प्रत्येक मनुष्य के संस्कार सिन्न-मिल्म 
होते हैं। यही कारण है कि जो मनुष्यों की सुख-दु.ख संयन््धी भाषनाश्रों में 
अस्तर पड़ता व रहता हैं। एक मनुष्य जिस बात में सुख या हर्ष का 

अनुभव करता है उसी में दूसरे को दुःख या शोक का अनुभव द्ोता 

हे । जुदा-जुबा रंग, रूप, रस में जो जुदा-जुदा मलुष्यों की प्रीति भा 

झराप्रीति होती है उसका भी कारण उनके भिन्न-भिन्म संस्कार ही हैं। 
इल संस्कारों के योग से ममुष्य का स्वभाव बनता हैं भर जिसका जैसा 

स्वभाव बन जाता है बेसी ही रुचि-झरूचि, अत्ा-अभ्द्धा बनती रद्दती है । 

मलुष्यों की सुख-संज्ंघी रुचि-भरुचि व साधन हों भिन्न-मिक्ष 

हों, पर सुख का अनुभव सबको एक-सा होता है। सुख के इस आनंदा- 

झुभव की मान्ना में फर्क हो सकता है; परन्तु उसको किस्म में, मस्ती 

में कोई फरू नहों रहता । पक व्यक्ति संगीत के सुमधुर स्वरों में जो 

आतन््द अमुमभव करता हे वद्दी दूसरा किसी सुस्दर दृश्य व पवित्र भाव 

से कर सकता हे | जो हो, मु्द की बात यद्द कि जब कि सुस्त का 

सम्बन्ध मुख्यतः मन से है तो हम डसे मन में न पाकर बाहर से पामे 

का हृसना भगीरण अबत्भ क्यों करते हैं ? क्या यह संभव नहीं हे कि- 

मन और शुक्त के बाढा शाधनों की यद सीमा हम सदा याद रक््खें ओर 

साधन को ही सुरू खमकने की भूझ्ष न करें ! 
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यहां कोई यह प्रश्न कर सकता हे कि सुख चाहे वस्तुओं से मिछता 
दो, चाहे मनुष्य अपने मन के भाषों से प्रहदण कर लेता हो, अर्थात् सुख 
चाहे वस्तुगत हो, चाद्दे भ्यक्तिगत या भावगत हो, वह्द रहता-कहां है, 

आता कहां से हे, व आकर फिर जाता कहां है ? यदि वह्द बाहरी जगव् 

से हमारे भीतर प्रवेश करता है तो वहद्दां उसके रहने का स्थान कौन-सा 
है । यदि हमे अपने मन में व भीतर से हो प्राप्त द्ोता हे तो यहां कहां 
से आता हे  यद्द सवाल सो साथ में इस प्रश्न के जेसा हे कि संसार 
की समस्त वस्तुए' व भावनाएं वास्तव में कहां से आती हैं? कहां 
जाती है ? इन सबका उद्गम झलग-अलग है, या कोई एक हें? 
सच पूछिपु तो हमारा सारा अध्यात्म-ज्ञान ऐसी ही जिज्ञासाओं के फल- 
स्वरूप उत्पल्न व प्रकट हुआ है । इसका उत्तर देने के लिए हमे अ्रध्यात्म- 
शास्त्र या ब्रह्मविद्या में अ्रवेश करना द्वोगा। यहां तो सिर्फ हृतना लिख 

देना काफी द्वोगा कि जिस परमात्मा, तत्त्व या शक्ति में से यह सारा 
अक्ञाणद्ध प्रकट हुआ दे, उसी में सृष्टि के तमाम पदाथ व भाव समाये 
हुए रहते हैं, उसी में से वे प्रकट होते हैं ओर फिर समय पाकर उसो में 
क्लीन हो जाते हैं। जब वे प्रकट होकर रद्दते हें तब भी उस मद्दान् शक्ति 
के दायरे से बाहर नहीं जाते । प्रकट व अ्रप्रकट दोनों अबस्थाञ्रों में वे 
उसी शक्ति की सीमा या क्षेत्र म॑ रद्दते हैं । कभी व्यक्त दशा में, कभी 
अव्यक्त दशा में । जब व्यक्त दशा में द्वोते हैं तब उन्दें हम या तो अपनी 
इम्द्रियों द्वारा प्रहण करते हैं या मन के द्वारा अश्ुभव करते हैं। जसे 
बिजल्ली अब्यक्त दुश्य में अह्माण्ड सें फेल्ली हुई दे ।"कुछ साधनों व उप- 
करणों से अहय कर हम उसे प्रकट रूप में छाते हैं। अप्रकट होकर फिर 
ब्रह् अपने असली अन्यक्त रूप में ब स्थान--आकाश समें---जीन हो जाती 

है--छिप जाती है। उसी तरदह अच्छे-बुरे, खुख-दुःख, दृं-शोक आदि 
के सब भाव इम्द्रिय-रूपी उपकरणों से हमारे समन पर एक प्रकार से 
व्यक्त होकर अनुभूत होते हैं, झोर कुछ खमय उधर कर फिर अपने पूर्व 
झव्मक्त रूप में क्लीन हो ज्ञाते हैं । संघार का कोई जान, कोई अनुभव, 
कोई भाव, कोई पदार्थ, कोई तस्व, कोई शक्ति ऐसी शह्दींजो इस 

परमाव्म-शक्ति के प्रभाव-लेश्व से बाहर दो । 

जब मन को. बहुत सम्तोष, सम्रक्यण मालूम शोता दे उस अनचस्था 
को वास्दजिक सुख की ऋवस्था ऋद उसकते , हें | सम्तोष जब उप्नता 
धारण करने छगता दे तब उस अब़स्मा को आतलस्द, कह सकते हैं । 
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आनन्द या शोक ये दोनों सिरे को अवस्थाएँ हैं ओर सुख मध्यम 
अवस्था है | इसका सम्बन्ध चित्त के उदक से नहीं, बल्कि समता से 
है। चित्त की भ्रस्यन्त सम अवस्था में ही मनुष्य को पूर्ण संतोष, समा- 
धान या सुख अनुभव होता है । जब हम किसी भी निमित्त से अस्यन्त' 
एकाग्रता या तन््मयता का अनुभव करते हैं तो उस समय हमारे चित्त 

या मन की अ्रवस्था बहुत समता में रहती है। शतः जब किसी कारण 
से मन चंचलता या विकार को छोड़कर स्थिरता या समता का अनुभव 

करने लगता है तब डसे सुख का ही श्रनुभव कद्दना चाहिए । इसके 

विपरीत दु.ख का अनुभव इसे तब होता है जब हमारा मन्त किसी 
धक्के से श्रपैनी साम्यावस्था छोड़कर डांवाडोल होता है और इस सिरे 

से दूसरे सिरे तक ल्ोट लगाता है। हम यह कद्ट सकते हे कि चित्त की 
समता सुख की व व्याकुल्नता दुःख को अवस्था है। आपके पास सुख के 

तमाम सासान मौजूद हों, पर यदि आ्रापका मन शान्त, स्थिर, स्वस्थ या 
सम अवस्था में नहीं है तो ये सामान आपको सुख नहीं पहुचा सकते । 

इसके विपरीत यदि दुःख या कष्ट की अवस्थाओं में आप हों; पर यदि 

आपका मन स्थिर व शान्त है तो आप उस मु ख को अनुभव नहीं 

करगे । उसका असर श्राप पर नहीं होगा । 
इसका अथ हुआ कि यदि सचमुच दम अ्रपने जीक्न का उद्देश्य 

पूर्ण करना चाद्दते हैं या यों कहें कि सुख की प्राप्ति करना चाहते दें तो 
हमे ओर साधनों की '्रपेक्ञा या उनके साथ-ही-साथ अपने मन पर सक 
से अधिक काम करना है। हमें उन तमाम मानसिक गुणों और शक्तियों 

को प्राप्त करना होगा जो हमारे चिस को समता, स्थिरता, शाम्तता तक 

पहुँचा सके । तब तो आप इसका सरल जबाब दे सकते हैं कि बदि 

मलुच्य केवल मन की कल्पना या भावना से ही सुखी हो सकता है तो 

बाहरी सुख-साधनों और विषयों को छोड़कर वह अपने मन के बिचारों 
व तरंगों में ही मस्त रहे । हससे न उसे हन तमाम साधनों के जुटाने 

का प्यास ही करना पढ़ेगा, बढ्कि अपने सन को श्ान््त व स्थिर रखने 

का बहुत कुछ अबसर मिल जायगा। परन्तु सच बात ऐसी नहीं दे + 
सुख के लिए बाद्दरी साधनों की यद्यपि प्रधानता स्वीकृत नहीं की जा 

सकती, तथापि उनकी आवश्यकता से भी इन्कार नहीं किया जा सकता। 

जरूरत सिर्फ उस साधनों के सम्यक यथा भलीजभांति उपयोग करने की 

है । कोई साधन स्वयं सुर या दुःख का कास्श नहीं द्वोता हे। वीण्या, 
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अंगूर स्वयं सुख या दु खदायी नहों होते । उनके उपयोग पर ही हमारा 

खुख-दु.,ख निर्भर हे। सुख धास्तव में एक ही है, सांसारिक और 
आत्मिक दो तरद्द का नहीं है। जिसे हम सांसारिक सुख कहते हैं वास्तव 
में वह सुख का साधन है, व जिसे हम आत्सिक या मानसिक सुख कहते 

हैं वही वास्तथिक सुख है | दमारी सबसे बढ़ी गलती यही है कि हमने 

सुख के साधन को द्वी एक स्वतन्त्र सुख मान लिया है। ऊपर हमने 

मनुष्य के जोबन-उदश्य के रूप में जिस धन, बेभच, कीर्ति, पुत्र, मान- 
प्रतिष्ठा आदि का जिक्र किया है। वे सच पूछिए वो स्वयं सुख-रूप नहीं 

है, बल्कि सुख के निमित्त या स्राधन ही हैं । अ्रतएवय जो मनुष्य इनको 
जीवन का लक्ष्य मानता या घनाता है, वृद्द सुख को छोड़कर सुख के 
साधन को अपनाने की भूल करता है। असली स्वामिनी को भूलकर या 

छोडकर नक़ली के पीछे पागल होने जेसा है । 
श्रय यद्द सवाल पंदा होता है कि हमारे जीवन का उद्देश्य वास्तव 

में क्या होना चाहिए ? जोबन सम्बन्ध में या जीवन में मनुप्य की क्या- 

क्या अभिलाषाएं हो सकती हैं, सो तो ऊपर आ चुका है; किन्तु इससे 
जीवन का उद्देश्य क्या होना चाहिये, यह प्रश्न पूर्णंत: हल नहीं होता; 

क्योकि साधारण मनुष्य तो प्ायः उन्हीं चीजों की अभिल्वाषा करता है 

जो उसे हाच्छी लगती है। भले ही आगे चलकर उनका नतीजा खराब 
निकले । द्वित की बात मनुष्य को न हृतनी सूमती है, न एकाएक अच्छी 
ही लगती है लितनी प्यारी बात । प्रंथ पर श्र य को बढावा देने वाले 

संसार में थोड़े ही लोग पाये जातें हैं | तो भ्रय मनुष्य के जीवन के 
उद्देश्य की कप्तोटी होनी चाहिए या श्रेय ? बहुतेरे लोग जिस चीज को 
जआाहंते हो जही उनका उद्देश्य मान लेना वांहिए या बह जिसमें उनका 

वास्तविक हित या झेय हो-भज्ते ही डसे मानने, समझने व पसन्द करने 

याक्षे थोड़े ही क्लोग हों । 
कोई भी विदारशील मजुष्य हसी बात को पसमन््द करेगा कि ज्ते 

वस्तु पहले भरे ही दुःख दे के, पर अख्मीर में जो ज्यादातर सुख देती 

ही तो वही अच्छी है । पहले सुख का आनन्द देकर पीछे दुःख-सागर 
में डुबोने वाली पस्शु को भासमस जोग ही पसन्द कर सकते हैं। मजे 
ही बहुतेरों की राय इस दूसरे प्रकार की हों, परन्तु सही राय पहली ही 
मामी जाथगी, यद्यपि उसके देने वाले उंगस्षिमों पर गिने जा सकते। 
इसका अर्थ यद हुआ कि मनुष्य जीवण का उद्देश्य ठहराने में मनुष्य 
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की इच्छा या अभिलाबा अन्तिम ऋसोटी नहीं है । वह दिशा-दर्शक हो 
सकती है। सही कसोटी तो मनुष्य की शुद्ध खुद्धि या सत-झसतत विवेक- 

युक्त बुद्धि ही हो सकती है | मनुष्य हच्छाएँ तो ऊटपटांग व सेकबों- 
हजारों तरह की कर सकता है| पर सभो उसके लिए छितकारक नहीं 
हो सकतों । मनुष्य-जीवन का उद्देश्य हथ करने में श्रेय की बनिस््वत 

अय को ही महत्व देना -होगा। श्रतः जो व्यक्ति प्रय पे से 

श्रय को श्रलग छुांट सकते हें वहो इसका ठोक निर्णय करने के श्रघि- 

कारी है । ऐसे व्यक्तियों ने अपने जान, प्रयोग व अनुभव के बल्ल पर 

इसका निर्णय किया भी है। उसके प्रकाश में हम भो यहां उसे समझने 
का प्रयरन कर । 

मनुष्य को तृप्ति तो साधारणत्त, शपनों शअ्रभिलाधाआ। को पूर्ति में 

ही अ्रनुभव द्वोती है, परन्तु इसमें कुछ मर्याठाए या कठिनाइयां आती 

हैं, जिनसे वह तृप्ति पूरी व स्थायी नहीं रह पातो | एक तो यह कि 

अभिलाषाएँ बदलती रहतो हैं, जिससे उनकी पूर्ति के साधन व मनुप्य 

का कार्यक्रम भी बदलता रहता हैं। इससे तृप्ति की अखरडता, एक- 
रखता कायम नहीं रह पाती | दूसरे, दूसरे मनुष्यों की अभिलाषाएं 
उनसे टकरातो हैं, जिससे डनके मार्ग में विध्न-कष्ट उपस्थित होते हैं। 
उसे संघर्षो व कट्डुताओं मे उतरना पडता है, जिससे तृप्ति का मजा 
ईक्रकरा हो जाता है। तृप्ति के साथनों को जुटाने व विध्नों को हटाने में 

इतना परिश्रम व समय लग जाता है कि मनुष्य मल अ्रभिज्ञाषा से 
सटक कर जिन्दगी-भर श्रधर मे ही क्टकता रहता हैं । तीसरे, अ्मि- 

लाषाएं कर क्लेना जितन। आसान है उतना ही डनको पूर्ति के साधन व 

शक्ति डलके पास थोड़ी है । अभिज्ञाषाएं नो मन की तरंग ही ठहरीं । 
छिन मे कहों-से-कही जा पहुँचती हैं। वे मन के वेग के साथ दोड़ती 
है; किन्तु उनकी पूर्ति अकेले मन से नहीं हो लकती, हमारी इंद्वियों 
द्वारा ही मन उनकी पूर्िकर सकता है, जिनकी शक्ति बहुत सर्यादित है। 

फिर हमारी परिस्थिति श्रोर यह सारा संसार हमे सामने आकर खदा 

दोजाता है | तमाम प्रतिकूल परिस्थितियों से लड़ना, उष्हे हटाकर अलु- 
कूल परिस्थितियां लिर्माय करना, उनमें अपनी अभिलषित बस्तु प्राप्त 
करनणा, व फिर उसे खदा के लिए हस तरद्द टिकाये रखता कि उनका 
बियोग भ होते पासे, यह सगीरथ काम केवल्ध मन की तरंग से गद्दी हो 

सकता | अतः या तो दस पेला उपाय करें कि जिसमें हमारी तमाम 
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अभिज्ञाषाओं व मनोरथों की पूर्ति बहुत आसानी से हो जाय | या ऐसा 

रास्ता खोजना होगा जिससे हम अपने मनोरथों की छान-बीन कर सके 
आर उन्हीं मनोरथों की पूर्ति का आप्रह् रक्खे-जिमसे हमारा द्वित द्वोता 
हो और जो हमारी शक्ति या काबू के बाहर के न हों। जाहिर है कि 
बात समुष्य की शक्ति के सर्वथा परे है | कम-ले-कम अब तक तो मनुष्य 
ने ऐसी कोई विधि निकाल नहीं सती है, या इतनी शक्ति प्राप्त करके 
दिश्या नहीं दी है कि जिससे मनुष्य के सभी मनोरथ पूरे किये जा सके, 
हालांकि उसने इस दिशा में अबतक अनेक यत्न किये हैं। अतः दूसरी 

किशा में भी प्रयरन करमा उचित होगा यदि हम इस्ममें सफल हो सके 
तो सम्भव है कि उसी में से हमें मनुष्य जीवन के उद्देश्य को पहचानने 
का मार्ग भी द्वाथ क्षय जाय । ह 

अभिलाषाएं जो बदलतो रद्दती हैं और उनकी संख्या जो 
बेसरह बढ़ती जाती है उसका उपाय यह द्वो सकता है कि हम उनमें 
से पहले डन मनोरथों की छंटनी कर जो हमारे जीवन के लिए निद्ठायत 

जरूरी हैं, जिनके बिना जीवन टिक ही न सकता, न हमारा कुटम्ब, समाज 
या देश ही कायम रद्द सकता है। इसके बाद इस दृष्टि से उनमें फिर छुंटनी 
की जाय कि कोम-से सनोरथ अधिक स्थायी व अधिक द्वितकर हैं । फिर 
यह विचार किया जाय कि इनमें से कोनसखे ऐसे हैं जो दूसरों के मनो- 
रथों से टकराते हें भोर इसलिए जिन्हें छोड़ना या एक सीमा मे रखना 
डचित है, क्योंकि जो अभिलाषाएँ इमारे या हमारे कुडुम्ब, समाज 

आदि के लिए यहुत जरूरी नहीं हैं, फिर भी वे दूसरों की अभिलाषाओं 
से टकराती हैं तो बुद्धिमानी इसी में है कि हम उनकी पूर्ति का आन 
भ रक््ख । हम केवल उन्हीं मनोरथों को अपनाव जो हमारे व समाज के 
जीवन की स्थिति, तुष्टि, इृंद्धि, उन्नति व शुद्धि के ख्तिए परम झावश्यक 
या झनिवायं हैं ओर जो दूसरों के जोवन की सिद्धि में बाघक न दोते हों । 
उनकी पूर्ति को रीति भी ऐसी निकाक्ष छेनी चाहिए जिससे दूसरों को 
कम-से-कम कष्ट व आपूुत्ति न हो; क्योंकि यदि हम दूसरों की स्थिति या 
सुख्म-सुविधा का खयात्त न रक््खें तो उनके अम्दर भी यही भावना व 
प्रद्क्ति पेदा होगी ओर जदि ये भरी ऐसी ही मथोश्र॒क्ति बना लेरे जेसी 
हमने उनकी उपेक्षा को बना रक्छ्ती हे तो फिर इमारा उनका संघर्ष 
अलनिया्स दो जायगा बनना भी रहेगा। इस स्थिति को कोई झौीः 
खससऊंदार झावमी न पसन्द करेगा, न चाहेशा भी । 
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यदि मलुज्य अपनी अभिक्षाषाओं पर ही नहीं अपनी झ्ावश्यकताओं 

पर भी यही केद लगाले तो मनुष्य-जीवन कितना सरल,सुखी व संतोष- 
पद हो जाय ! व्यक्तियों, कुटुम्वों, देशों व समाओं के पारस्परिक कलह 
हूं ष, शन्नता की जड़ ही कट जाय थ मलुष्य स्वयं द्वी नहीं बल्कि सास 

मानव-समाज भी देन्खटके सुख व उन्नति के रास्ते चल्न पड़े । तो हमारे 

मनोरथों को दो सीमाय नियत हुईं--(१) हमारे लिए उनकी अ्रनिवा- 
यंत्रा व हित करना व (२) दूसरों के ल्षिप निर्दोषता। समाज में जब 
मनुष्य केवल अपने ही खुख या द्वित की दृष्टि से विचार करता है तो उसे 
स्वार्थ भाव से कट्दा जाता है; पर जब वह दूसरों के सुख या द्वित की 
इष्टि से विचार करता है व दोनों का पूर्ण विचार करके फिर झपने 
कसेव्य का निश्चय करता है तो उसे उसकी सामाजिकता या धार्मिक 

भावना कह सकते हैं। यह सामाजिक बुद्धि था धार्मिक भावना रखना 
मनुष्य के अपने सुख व हित की दृष्टि से भी अनिवार्य है, यह ऊपर 

बता हो चुके है । आगे घत्वकर मनुष्य की ऐसी भ्रद्गत्ति हो सकती है कि 
उसे श्रपने ही स्वार्थ या हित में दिलचस्पी कम हो जाय व दूसरों के 
सुख, छित में ही आनन्द आने लगे। यह ब्यक्ति उस पहले स्वार्थी या 

दोनों के समानार्थोी ब्यक्ति से ऊ'चे दर्ज का माना जायगा ब उसका 

प्रभाव भी पिछले दिनों से अधिक व्यापक क्षेत्र पर पड़ेगा । यही व्यक्ति 

जब झपने या अपने दायरे में आनेवात्नी सभो वस्तुओं के सुख या स्वार्थ 

का विचार छोड़कर दूसरों के दी सुख व हित में डूबा रहता दे तो वह 
सब्रसे ऊचा पुरुष कदलाता है । श्रौर उसे विश्व-कुटुम्बी या विश्यात्मा 

कहा जा सकता हे । उसके लिए चादे यह कदें कि उसने अपना स्वार्थ, 
सुख, सर्वथा छोड़ दिया हे या यह कहें कि उसने अपने स्वार्थ-खुख की 
सीमा सारे ब्रह्माणद्ध तक बढ़ा दी है, तो दोनों का एक दी झर्थ हे । वह 
स्वार्थ छोड़कर परमार्थी हो गया हे इसका भी यही भर्थ है। छोटे स्वार्थ 
को छोड़कर उसने बढ़े अपरिमित स्वार्थ को पकड़ किया हे | यदि मलुप्य 
की यह स्थिति सचझुच ही ऊ'ची, अच्छी व यांचुनीय है तो इसमें हमें 

अवश्य मलुष्य के उद्ं श्य को निश्चित करने का मार्स सिज्ञ जायगा । 

बिक्ककुल् सरल भाव में कहा जाय सो मलुष्य जीवन का उद्देश दो 

सकता है मद्दपुरुष होना । जिसने अपने छोटे से स्व” को महान् विश्व- 

व्यापी बना लिया हो वही मद्दापुरुष दे । जिसे अपने झकेले के अच्छा 

खा-पी लेने से, अपने ही बाल्म-्च्चों में स्नेह-रस पीते रहने से या ऐसी: 
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ही छोटो बातों में अयमा जीवन लगाते रहने से खुख-संतोष का अनुभव 
होता हो वद्द छोटा आदमी थय जिसे सारे समाज के लोगों को अध्छा- 

खिलाने-पिल्लाने से, सारे समाज के क्षोगों के स्नेह-पान से या उनके द्विल 
के सिए किये महान् कर्मो से व उन्हें करते हुए आ पड़ने वाक्के कष्टों को 
प्रसन्नता से सहने में सुख-संतोष का अनुभव होता हो बह बड़ा आावमी, 

महात् पुरुष है। जो झपने लिए जिये घह् अरूप पुरुष, जो दूसरों के 
क्षिए जिये बह मद्दापुरुष | जो अपने को ओरों से प्थक् समझकर अपने 
ही स्वार्थों में तल्लीन रहसा है. बह छोटा आदमी; जो अपने को ओरो में 
मिलाकर उनके स्वार्थ|को ही श्रपना स्वार्थ बना लेता है चह बढ़ा आदमी- 
महापुरुष । छोटे का सुख भो छोटा व बढ़े का बढा ही होता है । 

यों देखा जाप तो दर व्यक्ति ध्यपनी शक्तसि-भर जान में व अनजान 
में गल्प से महान बनने का यसन करता ही रहता है । व्यक्ति से फुटम्बी 
अनना महाभ् बनने की दशा में हो आगे का एक कदम है। पति-परनी, 

संतति, हृष्ट-मिश्र साता-पिता, गुरुअन हममें जिस ध्ंश तक हम अपने- 

आपको भुला देते हैं उस अंश रक हम अपनी अल्पता को छोड़कर 
मदहक्षा ही घारण करते हैं। हम जो अपने अकेक्षे में दी श्रपली आत्मा 
को अनुमव कर लेते थे श्यथ इतने समुदाय में उसे अमुभत्र करते हैं । 

परन्तु खाधारणलस: विकास था व्यापकठा का यह क्रम थद्दीं पर अटक 
जाता है। इचस्तीसे हमारा मद्दापुरुष अनना रद्द जाता है। हससे आगे भी 
अही क्रम सारे समाज ये मनष्य-जाति सथा इससे आगे जीव-मात्र में 

अपमे को अमभय करने का जारी रहे तो हम सच्चे अर्थ में महान् पुरुष 

महाकमा क्न जाये । मक्त लोग इसी भाव को नर का नारायण हो जाय? 

इस भाषा में ज्यक्त करते हैं। भार्मिक पुरुष हसी अथस्था को 'सुक्ला- 
बस्या', दार्शनिक इसे '“ब्रह्मपद', 'परमपद” बौद्ध इसे “निर्धाशश” जम 

*कैकल्स', आदि शब्दों ढ्वारा मकट करते हैं । 
समुण्य-जीवश के इस ठहश पर सहसा किसी को आपसि भ होगी 

आहिए । जो केवल अगया भोलिक सुखबादी हैं वे भी छोटे से कड़े भ होने 
के जाएश पर शेतराज नहों कर 'शकते । समाज के सब व्यक्तित छोटे से'जदे 
कम, अफनो दोभावस्था से सच्च थ उच्चतर अपस्था को 'प्राप्स होते जाय॑- 
यह आदश आकेप के योग्य नहों हो सकता । संभव है ये यद कहें कि 
ऐसा ध्यक्ति सब ऐेश्क्य का स्थासी होना चाहिये, त्यागी नहीं । भोगी 

धोसा चादिए, विरमी महों; और यह स्थामित्व था भोग की भावणा 
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ओरतिक समृदझि का आदर करने से ही रह ओर धुष्ट हो सकती हे । किल्सु 
हमने शो महापुरुष का आवुश या उद्देश सामने रक््खा है उसमें भोहिक 
या सांसारिक ऐेश्वय का सिषेध या पिरोध कहीं नहीं है उसकी प्राष्यि 
भी आवश्यक माली गई है । सिर्फ डखके भोग की जिस तरह कि उसकी 
प्राप्ति की रीति की, एक मर्यादा मिश्चित की गईं है उसका यदि पाक्तम 
किया जाय तो मलुष्य नल तो उस बेमव का संग्रह दी कर सकता दे और 
ने झल्पता से मदरसा की ओर एक कदम आगे बढ़ ही सकता है । जब 

मलुष्य अपने सुख-स्वाथ को गौण मासकर दूसरों के छार्थात् समाज के 
सुख-स्वार्थ को प्रधानता देने ज़्गता है तय त्रद किसी के दवाव से भ्रज- 

बूर द्वोकर ऐसा नहीं करता हे,बल्कि अपने अ्रन्तस्तल से उडो आ्रावाज को 
झुनकर व इस बात का एहसास करके कि इस तरह दूसरों या समाज्ञ के 

सुख व द्वित को प्रधानता देकर ही में ऊचा उठ सकता हूं गदि यह ध्याग 
है तो बढ़े प्रेम के लिए, ऊचे दरजे के व अधिक शुद्ध, पवित्र भोग 
के लिए | बढे व विशाक ऐश्वय को पाने के ज्िए. वद्द छोटे व थोड़े 
ऐश्वर्य का त्याग करता है। उस बढ़े ब्यापारी की तरद्द जो छोटे या थोड़े 
टोंटे को हुसलिए समझ व प्रसन्नता से सहस कर लेता है कि आगे बढ़ा 
मुनाफा होने बाला है । बेभच, ऐश्वये, सत्ता भोग इन्हें छोड़ने की जरू- 
रत नहीं है, इनका उपयोग करने में विचार-चुसुमानी व दूरदशिता 
से काम केने की जरूरत अवश्य है। गांधीजी, स्टेलिन, अरविन्द के 
पास किस वेभव, ऐश्वर्य या सत्ता को कमी है ? ल्लेकिन वे स्वतः इनका 
भोग एक सीमा में करते हैं झोर शेष सबका डपभोग दूसरी तरद्द से लोक 
कक्याण में करते हैं । हसी से ये मद्दात्मा था महापुरुष दें | ऐसे सीमित 
भोग से वे झपने अन्दर किसी प्रकार के झभाव को अनुभव नहीं करते । 

बलिक पूर्ण तृप्ति अनुभव करते हैं, ओर अपने को बढ़ा सन्तुष्ट, प्रसन्न, 
सुखी मानते हैं । 

परन्तु भद्दान् पुरुष कोई महान् अक्याल्थों मावनाओं व सह्दान् कार्यों 

के बिना नहीं हो सकता । किसी पुक बात में बढ़ जाने से कोई महापुरुष 
भी हो सकता, जीवन की प्रायः हर बात में बह बढ़ा हुआ होना 

शादिय । भाजना, शान व कर्म सोन के योग से मलुष्य-जीचन पूर्या छड- 

जाता है । साधना प्रेश्या करती है, शाम से उसकी श॒द्ष-ध्शुद्धता ग्रा 
घोग्प-अयोग्यता को छाम-बीन होतो है व कर्म के ड्वारा उसकी पूर्सता, 
अफखता था समाप्ति होती है । उछ, विशार व शुद्ध आवना, सत्य शव 
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थे निष्काम तथा पविन्न कार्य ये महापुरुष के कक्षण या सम्पत्ति कद्दी जर 

सकती हैं। आशा है इस पर कोई यह आपसि न खड़ी करंगे कि सके 
लोग ऐसे मद्दापुरुष केसे हो सकते हैं ? क्योंकि आदर्श था उद्देश का 
निर्याय करने में प्रधानतः यह नहीं देखा जाता कि यह सबके लिए एक 

साथ साध्य या शक्य है अथवा नहीं ? बल्कि यह देखा जाताहै कि सबके 
क्षिए उत्तम, श्रेष्ठ, चाहने योग्य, पाने योग्य स्थिति कौन सी है ? यदि 
आदर्श हमने ठीक निश्चित कर लिया तो फिर उसका पालन करना 

केवल्ल हमारे प्रयत्न को बात है। सो प्रयरन करने की श्र्थात् कर्म की 
शक्ति मनुष्य में अ्रपार है। यदि एक व्यक्ति भी मद्दापुरुष की श्रेणी में 
आने योग्य इमारी भिगाह में आस्रया हे तो यद्ध मानना छी होगा कि 

प्र्येक मनुष्य में वद्द शॉक्त निद्वित है। सिर्फ़ प्रयर्न करके उसका विकास 
करने की जरूरत है। 

अब सवाल यदह रहता है कि मह्दापुरुष बनकर कोई करे क्या? 
दूसरों को मद्दापुरुष “बनाने में श्रपनी शक्ति लग।वे। मनुष्य ने व्यक्ति 
रूप में मदहापुरुष बनने के जो प्रयास किये उसके फल्लस्वरूप कहे महा- 

पुरुष संसार में हमें मिक्ते; किन्तु सामूहिक रूप में अल्प से महान् बनने 
का जो उद्योग किया उससे उसको महत्ता कुठुम्ब व एक अंग में जाति 

तक बढ़ी | भ्रब समाज तक जाने की उसको श्रधुत्ति दिखाई देती दे । 

यह शुभ लक्षण है । इसे स्भोत्साहन देने की जरूरत हे | यह दिखल्लाती 
है कि समूह रूप में भी मनुष्य मद्ानता की तरफ आगे ही बढ़ता जारद्दा 
है। इस प्रवत्तिको आगे बढ़ाना उसके अनुकूल व अनुरूप समाज 
की व्यवस्था बनाना व उसे चक्तकाना ऐसा ही साहित्य, कसा, आदि 

निर्माण करना महापुरुष या प्रुषों का काम हे । 

४ ४ मनुष्य, समाज और हमारा कत्त व्य 
हम सलुष्य हैं। क्या आपको इससे इन्कार हे ? नहीं। तो में 

पूछता हूँ कि आप अपने को मनुष्य किस कारण से कहतें हैं ? क्या इस- 
सखिए कि आपका शरोर भनुष्यों जेसा है ? या इसलिए कि आपके 
अम्दर सनुष्योचित गुण हैं ? यदि केवल शरीर के कारया हमें अपने को 
मनुष्य माने तो वेसा ही निरर्थक है जैसा कि ईश्वर-विटह्दीन देवातभ ! 
यदि मानयी रुणों के कारण मनुष्य मामते हों, तो हमारे मन में यह 
सचाक्ष उठना चाहिए कि क्या हम सचमुच ममुध्य हैं ? क्या मानी 
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झुणों का विकास हमें अपने अन्दर दिखाई देता है ? 
मनुष्य का धात्वर्थ है मनन करनेवाल्ा अर्थात् बुद्धियुक्त । सलुष्य 

ओर पशु के शारीरिक अ्रवयवों में, 'भाद्यार, निद्रा, भय, सेथुन में, समा- 
नता होते हुए भी 'ज्ञानं द्वि तेषामघिको विशेषः'राज-संन्यासी सत हरि ने 
कहा दे ओर अम्त में यह फँंसला दिया है 'ज्ञानेन हीना: पशुभिः समाना: ।! 
इसका भी श्र्थ यही है। शर्थात् जिसे डुदधि या ज्ञान, वूसरे शब्दों-में 

चिन्तन-मनन और सारासार विचार करने की शक्ति हो, वद्द मनुष्य है। 

परन्तु यदि मनुष्य के उद्गम की दृष्टि से बिचार करते हैं तो उसका धागा 
ठेढ परमात्मा या परब्द्मा तक पहुँचता है। मनुष्य उस चतन्य-सागर का 
एक विशिष्ट कण है । वह उससे बिछुडा हुआ है ओर अपनी मातृ-भूमि 
की ओर स्वभावतः ही ऋपटा जा रहा है सारे समुद्र के जल्ल में जो गुण- 
धर्म होंगे, वद्दी उसके एक बृद में होने चाहिएँ। दोनों में भेद सिर्फ 

परिणाम का दो सकता है। तरव दोनों में एक हो होगा। मनुष्य में भी 

वद्दी गुणघर्म, वद्दी तस्व द्ोने चाहिए--हाँ छोटे रूप, में भल्बत्ता--जो 
परमात्मा में हो सकते हैं । यदि मनुष्य अपने अन्दर उन गुणा को उसी 
हद तक विकसित कर ले, जिस दृद् तक ये परमास्मा में मिल्लसे हैं, तो 
बह परमात्मा-रूप हो सकता है। इसी अवस्था में वह 'सखो5हम! या 'अहं 

ब्रक्षास्मा” 'एकमेवाद्वित।यम्” का अनुभव करता है । परमात्मा सतन्य स्व- 

रूप है, सतचित् झानन्द-स श्विदानन्द-रूप है, 'सत्यं, शिव, सुम्दरम' है । 
यही गुण मनुष्य को प्रकृति में भो स्वभाषज द्वोने चाहिए। परमात्मा के 

इन भिन्न-भिन्न शब्दों में वर्णित गुणों का यदि महत्तम-समापवर्तक निकाले 
तो बह मेरी समर में एुक--तेजस---निकल्षता है। इस अर्थ को श्रति भी 
लो है--तेजो5सि तेजो मयिथेद्--जहाँ तेज है,बद्टीं सत्ता है, वद्ीं चेतस्य 
है, घहीं आनन्द है, बही अस़॒त्य का अभाव ओर सत्य की स्थिति संभव- 
नीय है, वहीं कल्याण है, वहीं सौन्दर्य है। जो तेजोहोन है, न उसकी सत्ता 
रद सकती है, न उसको चेतनता उपयोगी द्वो सकती दै, यह धर्म की 
तरह है, और आनन्द तो चहाँ ले इस तरद भाग जाता दे जिस वरद 

फूल के सूख जाने पर उसकी खुशबू । जो लेओद्दीन है उसके पास सत्य का 

अभाव द्वोता है | या यों कहें कि सत्य तेज-रूप है। 'नायमात्मा वक्षहीनेन 
आभ्यः' इसका अर्थ यही दे कि जहाँ तेज नहीं, वहाँ आत्मा नहीं। इसी 
तरह जहाँ सत्य नहीं वहां तेजबक्ष भो केसे हो सकता है? हसी तरह जो 

स्वयं तेजस्वी नहीं है बह कल्यास-साधक, मंगल्षमय कैसे हो सकता है ? 
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तेज ही श्रेयस्साधिका शक्ति है। और तेजोद्दीन को सुम्द्र भी कौम 
कदेशा ओर कोन मानेगा ? तेजस! की यह श्याप्ति बिलकुल सरल, सीधी, 
और खुबोध है । हसीक्षिए में कहता हूँ कि परमात्मा तेजोमय है, तेज- 
स्वरूप है, स्वयं तेज है। और मलुच्य, उसका अंश, भी सभी मनुष्य- 
नाम को सार्थक कर सकता है जब उसमें तेज हो, जब तेजस्वी हो । तेज 
ही शक की मनुष्यता की कसौटी है । तेजोहदीन मनुष्य मनुष्य 
नहीं है । 

इस विवेचन से मदद सिद्ध होता है कि शठ्दार्थ ओर गण-जिवेचन की 
इृरष्टि से सनुष्य में दो बाले प्रधान और अवश्य होनी चाहिए---सारासार- 
बविचाशशकि और तेज। यदि हम और सूच्म विचार करंगे तो हमें तुरन्त 
मालूम होजायगा कि विचार-शक्ति भो तेज का ही एक अंग है । तेज 

शक्ति-रुप है, कल्म-रूप है, पुरुष-रूप है। तो अ्रय में आपसे पुछुता हूँ कि 
क्या झापने अप अन्दर मनुष्यता का अस्तित्व स्वीकार करते है? क्या 
आप यह कहने के लिए तैयार हैं कि हम मनुष्य हैं,हम तेजोमय है,दम 
तेजस्वी हैं, हम शक्तिमान् हैं, बलवान हैं, पुरुषार्थी हैं? यदि हम इसके 
जयाब में हां! कद सके, तभी हमें मानना चाहिए कि हम अपने को 
ममुच्य कदलाने के और कद्दसे के अधिकारी हैं, परणा दममें अपने को 
मनुष्यता-हीन ममुच्य--प्राथ-हीन शरीर---कदहना चाहिए । 

मनुष्य और मलुष्यता का इतना विवेधन करमे के बाद अब हम 
“'माज” शब्द का उच्चारण करने के अधिकारी हो सकते हैं| समाज? का 
अर्थ है समूह । पर जाति, दल, मनुष्य-समाज और समष्टि इसमे अर्थों 
में प्राजकल समाज शब्द का प्रयोग होता है | यहाँ 'समाज? से सेरा 
अभिप्रायथ सनुष्य-समाज या सलुष्य-जशाति से है। जब कि हम सनुष्य- 
खमाज की ही उन्नति में अग्रसर नहीं हो रदे दें, तब हमारे लिए सम 
की अर्थात् प्रायि-माज की उम्मति और शुस्प की बातें करमा घृष्टता-मात्र 
होगी । समध्य के अन्दर अपना गोल बॉधथकर रहने अर्थात् समाजशीक्ष 
होगे की इच्छा बहुत ह॒त तक स्वाभाधिक हो गई है। हिम्दु-धर्म के अजु- 
सार, अब, सनुष्य प्राय: उसी अवध्या में देकाम्शिक जीवन ब्यतीद करने 
का अधिकारी मामा जाता है जयकियह अक्भे सामाजिक कक्तव्यों के 
मार ले मुक्त हो शुका हो । जय से मनुष्य समशजअशीक्ष हुआ तबसे 
झुसका कर्तव्य दुहरराहो-साया। अं रुक बहू ऋमेशा था तथ तक उसके 
विचारों और कार्यों की सीमा अपने आकेसे' शक ही पश्लित थी । उसके 
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ऊडम्दी झोर समाजी होते ही उसके दो कतंब्य हो मये---शक स्थयं अपने 

श्रि और दूखरा औरों के प्रति अर्थात् कुडम्ब या समाज के प्रति । हसी 
कत्तंव्य-शास्त्र की परिणति हिन्दुओं की वर्णाश्षम-ब्यवस्था थी । बर्ण-ब्य- 
बस्था प्रधानतः सामाजिक कत्तब्यो से संबंध रखती है; झोर अाध्रम-न्यवस्था 
प्रधानतः व्यक्तिगत कतंष्यों से । सृक्त दृष्टि से देखा जाय तो ब्यक्तिगव 

छोर समाज-गत क्तध्य हलने परस्पर-आऊित झोर परस्पर संबद्ध दे कि 
एक के पालन में दूसरे का पालन अपने-आप हो जाता हैं। ब्यक्तिगठ 

कृष्तव्य मनुष्य के लिए मिकटवर्ती हैं जो निकटवर्ती कक्तंब्य का पाक्षण 

यथावतल् नहीं कर पाता उससे दूरबर्ती अर्थात् सामाजिक कत्तज्यों के पाक्षन 

की क्या आशा की ज्ञा सकती है। जिसे अपने शरीर की, मन की, आत्मा 

की उन्नति की फिक्र नद्दीं, वह बेखारा समाज की उन्नति क्या करेगा 

इसी तरह जो अकेले अपने ही सुख-झानन्द में मग्न है--समाज का कुछ 
खयाल नहीं करता, उसका सुख-आनन्द भी वृथा है। भनुभव तो यद्ध 

कद्दता दे कि ज्यों-ज्यों मनुष्य की व्यक्तिगत उन््मति होंवी जाती है, स््यों- 
सयो उसको दृष्टि विशाज्ष, सूक्म झोर कोमल द्वोती जाती है, त्यों दी त्यों उसे 
अपने कुटुम्ब, जाति,-समाज और देश का सुख्न-दुःख अपना ही सुख्- 
दु.ख मालूम दोने क्षमता है। यदि कोई व्यक्ति यद्द दावा करे कि मैं उन्नत 
हूँ, पर यवि उसकी दृष्टि हमे उस तक ही भर्यादित दिखाई दे, कुठुम्ब, 

जाति,समाज या देश के दुःख-सुर्खो से बद्द विरकत, उदालीम या ज्ञापरवाह 

बजर श्राये,तो समझना चाहिए कि या तो उसे अपनी उन्नति हो जाने का 

भ्रम दो मया दे या वह उन्नत होने का रवाँस बनाता दै। अनुभव ढंके की 
ओोट कहता दे कि ज्यों-ज्यो मनुष्य की मनुष्यता का विकास द्ोता जाता है, 
स्यों-ध्यो उले क्रमशः अपनी जाति, समाज, देश, ओर मलुष्य-जासि और 
अब्स को भूस-मात्र अपने ही स्वरूप देख पणछते हें, यह उनके दु:ख-सुर्र को 
उसी तरद्द अनुभव करता है जिस तरह स्वयं अपने सुस्य-दुःस्त को । यह 
दुःख की अनुभूति हो समाज-सेवा क! प्रेरक है । जबतक मनुष्य का ह॒दप 

अपने कुहम्ब, जाति, समाज, या देश के दुःखों को देखकर दुश्खिस नहीं 

होता, तब तक उसे डनको सेचा करने की सकते ह॑छ्षा कहीं ही सकती | 

यों: खो कुमिया में ऐसे क्ोगो का दोदा कहीं है जो मान, बयाई, अशांसा, 
घन आप्ि के कोभ से समाज-सेवा काने में प्रव"तत होते हैं,पर ऊन्की यदद 
सेवा सच्चो सेवा नही होती | हससे न उस समाज को ही छ्या क्यभ फ्कू- 

बता है, स्वर्य उसे ही सेवा का केवः मिद्ठ पातत है।. सच्छी सेना का 
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मूल है दया-भाव | दया मनुष्यत्व के विकास को अन्तिम खोढ़ी दै 
दयाभाव निरत॒ता का चिट नहीं, असोम स्वार्थ-स्पाग ओर घोर कष्ट 

सहन की तयारी का प्रतोक है। 
इस विवेचन से हम इन नतीजों पर पहुँचे कि समाज-सेवा मनुष्य 

का कत्त ब्य हे---सामाजिक हो नहीं व्यक्तिगव भी। समाज-सेवा को 
प्रेरण। के लिए समाज के दुःखों को अनुभूति होनी चाहिए। जिस 

मनव्य के अन्दर मनुष्यता नाम की कोई वस्तु किसी भी अ्रंश में विध- 

मान् है, वह समाज के दुःखों को जरूर अनुभव करेगा। मनुष्य का 
दया-भाव जितना ही जाग्रत होगा, उस्नना ही अधिक यह समाज की 

सेवा कर पायगा । 

अब हम हस बात का विचार करे' कि समाज-सेवा क अर्थ क्या 

है ? समाज-सेवा का अभिप्राथ यह है कि उन छक्ोगों को सेया जिन्हें 
सेवा की अर्थात् सहायता को जरूरत हो, उन बातों को सेवा--उन बातों 

में सहायता करना जिनको कमी समाज में हो, जिनके श्ाभाव से समाज 

दुख पाता हो, अपनी उन्नति करने में असमर्थ रहता हो । जिस समाज 
के किसी व्यक्ति को किसी बात का दुःख नहीं है, जिस समाज में किसी 
बात की कमी या रुकावट नहीं है, उसकी सेवा कोई क्या करेगा ? उसकी 
सेथा के तो कुछ मानी ही नहीं हो सकते । हाँ, यह दूसरी बात है कि 

आज भारतवर्ष ही नहों, तमाम दुनिया में कोई भी समाज ऐसा नहीं 
है, जो सब तरद्द से भरा-पूरा हो ओर इसलिए प्रस्येक समाज की सेवा 
करने को छुरी तरह ग्रावश्यकता हन दिनों है और शायद सृष्टि के अन््ख 
तक फुछ-म-कुछ बनी हो रहेगी | सो समाज-सेवा का असली अर्थ यही 
हो सकता है कि दखित, पीढ़ित, पतित, पंगु, दुखी, निराधार, रोगी, 
दुष्यश्तनी, दुरायारी और ऐसे ही क्षोगों को सेवा । सेवा का श्रथ॑ है 
जिस यात की कसी उन्हें है, उसकी पूर्ति कर देभा। दूसरे शब्दों में कहें 

तो समाज में ऐसे कार्मो की मोंच ढाखना जिम्हें हम आम सौर पर 
कुरीति-निवारण, पतित-पावण, परोपकार और दयाधम के कास कहा 
करते हैं। सेवा को एक और रीति ली है । बह है समाज-व्यवस्था में 
परिवर्तन; सट्दी माने से समानता की शुनियाद पर समाज को कायस करना। 
अ्यक्तिशत सेवा से मिशक्ष यह सामाजिक सेवा हुईं। इसके सम्दश्ध में 
'सुरी जगह विवेशभ करेंगे । 

अय हम अपने देश के सेव्य समाज की भोर एक दृष्टि ढाक्ष | थो 
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दश को प्राकृतिक सुन्दरता, इसकी शस्यश्यामला भूमि, प्रश्यक्ष अमुभव 
“में भाने घाले पडऋतुश्रों के आवागमन और वैभव, उसको ऐतिहासिक 
डज्ज्वलता, उसको धार्मिक मद्तत्ता, उसको विद्याब्यसन-पर।काष्टा, उसकी 
शुरवीरता आदि की विरुदायज्ञो गाने का यह स्थान नहीं है । पर उसके 
इन्हों गुणों ने उसे विविध भाषा, वेश-भूषा और विशेषता रखने [वाली 
जातियों की एक नुमाइश बना रखा दे । इसका उसे अभिमान द्वोमा 

चाहिए | उसका जन-समाज विविध है । उनसे वह उसो तरह शोमित 

होता है जिस तरद बहुरंगी फूल्ो से कोई उद्यान सुसज्जित और सुगं- 
घिस होता है । पर श्राज यह फुल्लवारी मुरमाई हुईं दिखाई देती है । 

जीवन-पानी न मिल्लने से जिस तरह फूल्लों के पसे ओर पख्तुरियां नीचा 

सिर करके मुक जाती हैं उसी तरद्द जीवन के अभाव में इसका जन- 
समाज नतशिर होकर अपना अभागा प्रुख दुनिया को न दिखाने को 
पेष्टा करता हुआ मालूम होता दै। अपने अ-कम या कुकम से प्राप्त 

परिस्थिति-रूपी राक्ोली के भीमकाय जबडे में वह असहाय-स्रा छुटपटाता 

हुआ देख पढ़ता है । तेज की जगह सेज, ज्ञान की जगद्द माखिक मान, 
घमं की जगह धन, समाज-सेचा की जगह व्यक्ति-सेवा---गुज्ञाभो--की 

उपासना में वह क्लीन दिखाई देता है। वह रोगी है, उसका शरीर, मन 
श्रास््मा तीनों रोग-अस्त हैं--विजातीय वस्तुओं से भ्रष्ट होते जा रहे हैं। 

जद पंगु है, उसके पांव लदखड़ाते हें“-खढ़ा होने की कोशिश करते हुए 
पैर थर-थर कांपने लगते हें | वह पतित है--पिछडा हुआ है--उसमें 
दुष्यंसन, दुराचार, अन्यान्य कुरीतियों का अ्र्टा है। झअतएव वद्द सेब्य 
है। उसके विद्वान ओर शिक्षित खोग अपनी विद्या और शिक्षा का उप- 

योग व्यक्ति-सेवा, धनोपार्जन या अपने चुद सुख-साधनों की वृद्धि के 

किए करते हैं । उसके धनवान सट्रेबाज़ी, कज्र-कारखाने-बाज़ी और सूद-, 

आओरी के द्वारा जान में शोर अनजान में गरीबों का घन अपने घर में 

छाते हैं--गरीबों को अधिक गरीब बनाते हैं, खुद अधिकाधिक धनी 
अनते जाते हैं ओर फिर उस धन का उपयोग 'दान! की अपेक्षा भोग 
में अषिक होता है। दान” भी वे धर्म की वृद्धि के क्षिप, घमं की स्थिति 

के ख्िए नहीं, बज्कि धर्म के 'उन््माद' के लिए, धर्मभाव से, पर धर्स- 

शान के ऋभाव-पूर्यक देते है । उसके सत्ताध्षीश समाज-सेचक बनने और 

कहकाने में अपनी मान-हानि समसते दें---“निच्णु-पद” के अम को दूर 
करना उन्हें ग्र्रिय, शायद असद्ा भी मालूम होता है। 'प्रस! शब्द से 
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संबोधित होने में वे अपनः गोरण सानते हैं---हसमें परमेश्वर का श्रप- 
मान उन्हें दिखाई नहों देता । उसके किसान, उसके अशवदाता, उसके 

लात, उसके भोले-माले पापभीर सपूल, बेलों को मोद-गोदकर---उनके 
झाथ ज्यादती कर-करके, खुद सारे समाज के बेल बम रहे हें। सत्रिय 
तो समाज में श्हे ही नहीं । उनकी मूँछू कट गई | उनकी तत्वार देवी 
के सामने ग़रीव मेमने पर उठकर अपना जन्म साथंक करती हैं | उनकी 
बब्दूक निर्दोष दिरन, कोवे, बटेर, बहुत हुआ तो सूअर या कहीं-कहीं 
चीते के शिकार के क्षिए उठती हैं । आत्त' के 'रक्षण' की जगह 'भक्तण 
रुण्दे सुविधाजनक धर्म मालूम होता है | मारने में छिपी हुई “मरने की 
की तेयारी” को फिजूल सममझकर, शत्रु पर प्रहार करने के आपक्तिमय 
मार्ग को छोड़, उन्होंने बकरों और दिरनों के मारते का राजसार्ग स्वीकार 
कर लिया है। नवीनयुग का नव सम्देश---“मारना महीं, पर मरना? 

डलके कानों तक कभी पहुँचा ही नहीं है । यदि पहुँचा भी हो तो उनकी 
स्थूल्ल बुद्धि उसके सूच्म पर शुद्ध शोद्य को अदहदण करने की तैयारी 

नहीं दिखाती । उनका एक भाग डाके डालने और लूटने को ही साश्र- 
अस समम्ध रहा है, जो कि वास्तव में कापुरुष का अर्म है। उसका 
मुन्शी-मशडल्ष---राजकाणी क्लोग--सरस्वती के प्रतीक, कल्षम का उप- 

योग सरस्वती की सेवा में नहीं, बल्कि सोले-भाले, धनजान छोगों की 

गर्दन पर छुरी फेरने में करके 'कलम-कलखाई” के पद् पर भ्रतिष्ठित होने 

की प्रखिद्धि पा चुका है। उसका शाह्मण-धर्ग '(शिक्षक” की जगह “मिक्षुक' 
और 'डपदेशक” की जगह सेवक '--गुलाम--वशकर “ब्रह्म जानातोलि 
बाहाणः! आनन्द अद्मशों विद्वानू न बिभेति कदाण' पर शोकमय ओर 

करुशासय भाष्य क्षिख रहा है। शान! की जनह 'स्ान-पान! और 
* 'स्थाग” की जगह 'भोग' ने ले की है। पूर्वजों की पूजी के वे दिवाक्षिये 
घंशअज हो गये हैं | जुलुगों को विरासत के थे कपूत वारिस अपने को 

स्वांबित कर रहे हैं। जन-तिश्स्कार ओर निरादर के भागी होकर अपने 
'लिष्जालिसान-रूपी पाप का रूल मुगतते हुए दि्वाई देते हैं। 'नेता” के 
कत से अष्ट होकर ये 'घरमे-जिक्रेला! की पंक्सि में जा बेटे हैं। इस प्रकार 
आज इस देश का शंग-समोज “विदेक-अष्ट' अत्तएब 'शतसुक्त पतिका 

दिखाई देता है। मद है हल समाज का नश्न--भयागक चिंत्र। जब 
- छलका यह कृष्ण-लिश अांखों के सामसे खड़ा होता है, तो सुयम्भर के 
लिए मैरी अधिायादिता झोर आऑरिशकसा शगसयहे कषमती हे । पर, मैं 
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बेस्कला हूँ कि हूुस भयानकता के अन्दर भी आशा की, प्रकाश की सुधा- 

कमी किरण हैं। 

यह चित्र मैंने इसलिए नहीं खीचा कि इससे यहां को दी हुई, 
पर श्राशा की उस्सुक आत्मा, भयमीत झतणव निशाश हो जाय । यह रो 

इसलिए खोला है कि हमारी मोह-साया, हमारी अम-निद्रा दूर हो जाय; 

हमर अपनी सल्ली स्थिति को उसके तब्न, श्रकृश्रिम ओर भीषण रूप मे 
बेस्म लें, जिससे उसके प्रति हमारे द्वदय में ग्लानि उत्पन्न द्ो। यह 

ग्लासि हमें दुःस्थिति को दूर करने की. वूसरे शब्दों में समाज-सेबा 
करने की, प्र रणा करेगी । 

अथ हमारे सामने यह सवाल रह जाता है कि अपने इस सेब्य 

समाज की सेवा किस प्रकार कर : सेवा का प्रकार जानने के पहल्ले हमें 

यह देखना होगा कि इस देश को किल्त सेवा की ज़रूरत है। वूसरे शब्दों 

में हमारे सम्ताज मे इस समय क्या दोष हैं, या ख़ामियां हैं, जिनके दूर 

होने से समाज उन्नत की ओर अग्रसर हो सकता है। में जहां तक इस 

पर विचार करता हूं सुमे सबसे बढी कमी यहां 'तिज' की दिखाई देती 

है, जो कि मेरी समरू में सब श्रुटियों की जननी है। पुरुषार्थ तेज का 

इूसरा नाम या ख़ास अंग है| जब से हम पुरुषार्थ से नाता तोढ़ने कगे, 
तब से हमारी विपसियां और हमारे दुःख बढ़ने लगे | किसी समाज के 

सर्वाज्न-सुन्दर भोर सर्वाज्ष-पूर्ण होने के लिप इतनी बातों की परम आब- 

श्यकता दै-- (१) भिन्न-भिन्न जातियों में ऐक्य भाव हो, अर्थात् सब एक- 

दूसरे के द्वित मे सहयोग और अद्वित में अ्रसहयोग करते हो, (२) कोई 

कुरीलि न हो, (३) अनाथ और निर्धत तथा पतित और पिछड़े हुए 

छोर न हों, (४) श्रन्याय, दुन्यंसन और दुरालार न द्ो। यदि किसी 

समाज में हनमे से एक भी जुटि हो तो मानना होगा कि बह उन्नत 

महीं दै ओर सेवा के योग्य दे । 
यदि हम झपने समाज की कमियों पर विचार करें तो कम-से-कम 

इतनी बातों पर हमारा ध्यान गये बिना न रदेखा--(१) हिन्दू-सुसक्ष- 

सालों का सन-सुझाव। (२) अछूल मानी जानेबाक्की जातियों--भंगी, 

शसार आदि के साथ दुष्यंवहार, छूने, असम कुओों से पानी भरने, मंदिरों 

में उच्दें आने देने झ्ादि मनुष्योचित सखामास्म अधिकारों से उन्हें बंचित- 

सक्षणा (६) किसान, मड़दूर के माम से पढ़ि्चित तभ्रा कुछ अम्य 

ज्यतिम्ों और बयों का पिल्रहय छुआप रहना । (०) अनाथ ओझोर निश्वेमः 
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विधवाओं और विद्यार्थियों की शिक्षा-र्षा,झर मरण-पोषण का प्रबन्ध 

न होना । (२) नशेवाज़ो ख़ालकर शराबखोरी ओर वेश्या-बृत्ति का 
प्रधक्षित रहना (६) असत्य-भाषण, दम्भ, दगावाज़ी, बेईमानी, ध्यभि- 
चार, अन्याय आदि दुगुणों और दुराचारों का अस्तित्व (७) बाल- 
विवाह, जूदधू-विवाह, जिधुर-विवाह, विचाह में गालियां गाना, दहेज देला 

तथा कन्या-विक्रय आदि अनेक श्रशाखीय रूढ़ियों का प्रचल्धित रहना, 

रुत्यु के बाद जाति-भोजन-सम्बन्धी अनेक कुरीतियां । (८) सं बाजी, 

रिश्वतख्खोरी, मज़राना, बेगार, साह्ुकारों की किसानों पर ज्यादती, 

कल्ष-कारखाने वालों की मज़दूरों पर ज्यादृती, सश्षाधा रियों की प्रजा पर 
ज्यादतों, चोरी, डकेती, खून आदि जुर्मो का द्वोना। (६) मन्दविरों, 
मसजिदों, उपासकों की दुश्यंवस्था ओर श्रष्यवस्था, पुजारियों, महस्तों, 
आचार्यों की अनोति, अबिनय्र, भिक्षकों, भिख्वारियों श्रौर पुरोदिितो का 
अज्ञान और ज्यादती । (१०) रोग, रूस्यु, आपत्ति के समय कष्ट-निवा- 

रण का समुचित प्रबन्ध समाज की ओर से न होना । (११) सत्-शिक्षा, 
सस्साहित्य, सद्वमं ओर स्वच्छुता, आरोग्य के प्रचार की ब्यवस्था न 
होना आदि आदि | अब आप देखेंगे कि समाज-सेवा की कितनी 
आवश्यकता है ओर समाज-सेवा का कितना भारी क्षेत्र हमारे सामने 
पढ़ा है। 

अब हमें हुस बात पर विचार करना है कि यह सेवा किस श्रकार की 

जाय ? इसमें सबसे पहली बात ठो यद्द है कि जहां सेवा करने की इच्छा 
होती है, यहां रास्ता अपने-आप सूक जाता है। फिर भी सेवा के दो दी 

वरीके सुमे दिखाई देते हें---भ्यक्तिगत ओर समाजगत । जहां समाज- 
सेवा की ब्याकुलता रखने वाले ध्यक्ति इने-गिने हों; वहां ज्यक्तिगत रूप 

से सेवा आरम्म करसी चाहिए । जहां सेवा की इच्छा रखनेयाले व्यक्ति 

अधिक हों, वहां संगठित-रूप से अर्थात् सामाजिक-रूप से सेवा का 

प्रयत्त करना चादिए | यद समझता भूल है कि एक झादमी के किये 
कुछ महीं हो सकता | एक ही व्यक्ति यदि चाहे तो सारे संसार को हिला 

सकता है। सामाजिक प्रयरन के खिदए संगठन को आवश्यकता है | संग- 
टथ के दो तरीके हैं--एक तो ऊपर से नीचे और दूसरा नीचे से ऊपर । 
चर संगठभम ऊपर से नीचे करने का सागे, सेशे समझ्झ में, सदोष दे + 
इमारत पहले शुनियाद से शुरू होती है, शिखर से नहीं | शुद्ध और 
चुख्ता संगठन नीचे से---अनठा से शुरू होना आदिए | थों शुरूआत 
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अल्ले ही ऊपर के लोगों के द्वारा हो पर नींव तो नीचे से ही उठानी 
सादिण । 

संगठन के लिए न भारी ढकोसले की जरूरत है न उछुल-कूद की। 
प्राय: हर गांव में पंचायत होती है | जहां न हो वहां वह क्रायम की 
की जाय । जहां हो वह उसके काम की जांच करके जो म्रटियां हों के 

सुधार दी जाय॑ । पशञ्चायत का सुखिया चुना हो और चुनाव की योग्यता 

घन, सत्ता या वैभव नहीं, बल्कि सेवा और सेवा-क्षमता हो। कागज़ी 
कार्रवाई क स-से-कम दो; विश्वास, प्रेम झोर सहयोग के भाव उसकी 
कारंबाई में प्रधान हों । पंचायत की बहुमति के फेसलों या नियमों को 
सब लोग माने और उन पर अ्रमल कर । जो बिना उचित कारण के न 
मान, न अमल कर, वे अ्रपराधी समझे जाय॑ और पंचायत उन्हें यथा- 
योग्य दण्ड दे । पर, हर बात में ओचित्य का ख़याल रहे, न््याय-अन्याय 

का पूर्ण विचार रहे । ऊपर जिन सेवा-छेन्नों था श्रुटियों का जिक्र किया 
गया दै उनमें एक भी ऐसी नहीं दे जिसका समुचित प्रबन्ध वे पंचायत 

न कर सकती हों | बात यह है कि हमारे पास सेवा के सब साधन मोजूद 

है, धन है, शक्ति है, संस्था भी है, नहीं हैं वे आंखे जिन्हें यह दिखाई 
दे सके । यदि हमारे मन में समाज-सेचा की ज़रा भी इच्छा पेंदा हो 
जाय तो हमारी इन्हीं भांखों से हमें ये सब बात करतलासलबत दिखाई 

देने लगे । 

पंचायतों का सबसे पहला काम यह हो कि थे अपने गाँव की 

कमियों, अभाधों को जांच करे' भर उनमें जिस बात से जिस दस्त या 
वर्ग को सबसे ज्यादा तकक्कीफ़ द्ोती हो उसके प्रबन्ध को सबसे पहले 
अपने द्वाथ में लें और उस काम के लिए गाँव में जो सबसे योग्य 
पुरुष हो उसके जिम्मे बद्द काम दें । पंचायत का एक कोष हो | हर 

कुटुस्ब की शक्ति देखकर उसके क्षिए चन्दा लिया जाय । पूर्वोक्त बातों 
में मुके किसानों की दरिवृता, अकछूतो की दयाजनक स्थिति, अनाथ और 

निर्घन विधवा्ों और विद्यार्थियों की दुरवस्था, और हिन्दू-मुसलमानों 
का मम-झुटाव ये सवाल सबसे ज्यादा ज़रूरी मालूम होते हैं | पंचायतों 
को चादिए कि पहले इन पर ध्यान दें । 

किसानों की दरिदृता मिटाने के लिए तीम काम प्रधानतः करने 

होंगे। साहूकारों जौर राज-कर्मंचारियों की लूट से उसकी रक्षा और 
व्यग्खे के हारा अर्थात मौसम पर कपास हकट॒ठा कर उसे खुद ही लोड, 
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घुनक और सूस कासकर तथा अपने गांव के जुल्लादे से कपड़ा बुनवाकर 
पहनने को प्रेरणा के द्वारा उनको फुरसत के समय में कुछ श्रामदनी का 

साधन देना, ओर बेगार-लजराना की प्रथा सिटवाने का उद्योग करना। 

अछुतोदार फे लिए छुआ-छुत का परद्वेज न रखना, कु्ों से उन्हें पानी 
अरने देमा, मन्दिरों में जाने देना और मदरसों में पढ़ने देना, आदि 
सहकियत करनी होंगी | ऋनाथ और भिधंभ विधवाशञ्ों और विद्यार्थियों 
में घार्सिक और श्रोद्योमिक तथा चरखा आदि की शिक्षा का प्रबन्ध करना 
होगा और जब तक वे सवावत्षम्बी नदों लब तक उनके भरण-पोषय 
की व्यवस्था पंचायती फंड से करना । हिन्वू-सुसक्ममान आदि भिन्न-भिन्न 
धर्म की अनुयायी जातियों में मेल-मिज्ञाप रखने के क्लिए एक दूसरे के 
भार्मिक रिवाजों के श्रति आवर और सदिच्णुता रखने के भावों का 
'प्रयार करना ओर अपने-झपने भसे के छुछू, उच्च, उदार सिद्धान्तों के 
प्रमपुंक शान-दान का प्रबन्ध करमा--ये काम करने होंगे । 

धब् सवा यह रद जाता दे कि हस काम को कोन उठाने ? इसका 
सीधा जवाब है यह ख़िसके मन में सेवा करने की प्रेरणा द्वोती हो । 
समाज के दुःखों को देखकर जिसका द्ृदय छुटपटाता द्वो वही सेवा 
करने के योग्य है, जह्दी सेवा करने का अधिकारी हे, बह किसी के रोके 
शहीं रुक सकता । जो ओरों के दुःख से दुःसत्री द्ोता है, उनके दुःख 
वूर करने के किए त्याग करने ओर कष्ट उठाने के लिए तंयार रह्दता है, 
समख्ाभा चाहिए कि उसकी झात्मा उन्नत हे, ओर मामना चाहिए कि 
वही समाज-सेवा का अधिकारी है | ये लोग समाज के किए झ्रादरणीच, 
श्रूज्य, समाज के स्रद्योग़ के सर्वधा योग्य द्वोते हैं। पेसे सजन खद् 
समाज में थोड़े-बहुत हुआ करते हें। इमारे समाज में भी ऐसे महानु- 
आय हैं, उन्हों को मेंने ऊपर 'इस भयानकता के अन्दर भी आशा की, 

* प्रकरश की सुदाजणी किरणों कद्दा है। उन्हीं के प्रग्रत्त पर हमारे 
असम्राज का कण्ययया अवज्ञम्बित दे | वे यदि इनेन्शिने हों तो चिन्ता नहीं | 
एक दीपक झनेक घरों के दीपकों को प्रज्वक्षित कर सकता दै----शहीं, 
सररे भ्रूमगढक को प्रकाशित ओर दीक्तिसय कर श्रक्रता हे | एुक कर्वे ये 
भारत में भ्रपूर्व स्री-संस्थाएं खोल दीं, पक बुकरटी वाशिंगटन ने सारी 

निम्लो जाति का प्िर संसार में ऊँचा कर विया, पुक माछवोयज़ी ने एक 

अदा हिन्दू-विश्वविद्यालय खज़ा कर दिया, पुक दयामन््द ने हिन्दू-जाजि 
में फदुसुत चेतगा-उश्पक्त कर दी, झुक विक्षक ते अउृलीय राजबीधिखें 
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खलबली मचा दी, एक गांधी ने संसार को नवीन प्रकाश से आल्ोकिल 
कर दिया, एक विवेकानन्द और एक रामतीथ ने युरोप और अमेरिका में 
हिन्दू-चर्म की कीर्ति झ्मर कर दी | यह न सोथिए कि जब तक आपके 
पास बड़ी भारी संख्या न हो, वफ्तर म हो, अमला म हो, लव सक 
आप कुछ सेचा महीं कर सकते | कार्यारम्म के ल्षिए हम ठकोसक्षों की 
बिलकख ज़रूरत भहीं होती । यदि आप में से एक भी व्यक्ति अपनी 
शक्ति और प्रेरणा के अजुसार छोटा भी कार्य चुपचाप करने क्षगेगा तो 
डससकी ठोस भौर ब॒नयादी सेवा के आगे बीसों व्याख्यानों, लेखों और 
प्रस्तावों का कुछ भी मूल्य नहीं है। एक सिस्टर निवेदिता मे कलकस्ते 
की गन्दी गलियों को सुबह किसी को न मालूम होने देते हुए साफ 
करके जो सेजा की है, सत्याग्रद्माश्रम के कितने ही लोग पाख़ाना साफ़ 
करके अछूतों को समाज की जो सेवा कर रहे हैं, गांधीमी रोज़ चरखा 
कातकर मिरम्न किल्ानों की, और लंगोट लगाकर वस्त्र-हीन भिखारियों 
की जो सेवा कर रहे हैं, उसके अभाव में रामकृष्ण मिशन, सत्याग्रद्दाभम 

और कांग्रेस की सेवाएं फीको ओर निस्सार मालूम द्वोती हैं। सवाक्ष 
हडछा का है, कसक का है। जहां दर्द है, वहां दवा है। सिपाही न तो 
अभावों की शिकायत करता है, न बाधाओं की परवाह । वद्द तो तीर की 
तरह सीधा लक्ष्य की ओर दौड़ता चला जाता है---न इधर देखता है, न 
उधर । वह 'हवाई जहाज! में सर नदी करता, वह तो जहां ज़रूरत ही, 

वहां 'दफ़्न द्वो जामे के लिए पुक पांव पर तेयार रहता है | झसपएव यदि 
हम मालते हैं कि दम मनुष्य हैं, तो जिस रूप में दमसे हो सके सस्ती 
रूप में समाज के दुःखो को दूर करने के उपाय में ध्र्थात् स्माज-सेवा 
में अपना तन, या मन, या घन, या तीनों, ख़गाये बिना हमारे दिल को 
ओआन नहीं पढ़ने को । ओर जिन लोगों का पुणएय इसमा अवल्ञ न हो, 
जिनकी मलुष्यता जाप्रत न हुई है, उनमें समाज-सेवा के क्षिए आवश्यक 
तेज-पुरुषार्थ का अभाव हो, वे परमास्मा से प्रार्थना करें कि दे प्रभो, 
हमारी बुद्धि को विमल्न ओर हृदय को कोमल कर, जिससे हम अपनी 
जाति, समाज, देश और अन्त को सारी मलुष्य-आाति के दुःशझ को अन- 
भव कर सके' ओर 

तेजस्बिनावधीतमस्तु 
किस्से हम उनको दूर करने में समर्थ हो । 
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५ ; हिन्दूधर्म की रूप-रेखा 
हिन्दू-समाज इन दिलों क्रान्ति के पथ पर है। हस्लाम के आक्रमण 

ने जहाँ उसे स्थिति-पाज़क ( (07527ए9(ए2 ) बनाया, वर्दों इंसाईं- 

सभ्यता उसे अपने पुराने विश्व-बन्धुत्व की ओर ले जा रही है । इस्लाम- 
यहापि एक ईश्वर का पुजारी और आतृ-भाव का प्ृष्ठ-पोषक है, तथापि 
भारत पर उसके श्राक्मणका री स्वरूप ने हिन्दू-समाज को उससे दूर फेंक 
दिया है । इसके विपरीत ईसाई-संस्कृति अपने मधुर स्वरूप के प्रभाव 
से हिन्दू-लमाज को अपने नज़दीक ला रही है। भिन्न-भिन्न संस्कृतियों 
आर जातियों के ऐसे. सम्पक भोर संघर्ष के समय किसी भरी एक संस्कृति 
या जाति का अपने वर्तमान रूप में बना रहना प्रायः असम्भव द्वो जाता है। 
दोनों एक-दूसरे पर अपना असर छोड़े बिना नहीं रहते । हाँ, यह ठीक 

है कि, विज्ित संस्कृति ओर जाति, विजेता संस्कृति और जाति का, 
अधिक अनुकरण करने लगती है। क्योंकि वद्द स्थभावत: सोचने त्वगती 
है कि किन कारणों ने उसे जिताया श्रौर मुके हराया और जो बाह्य 
अथवा भ्राभ्यंतर कारण उस समय उसकी समर में आ जाते हें, उन्हीं 
का वह अनुकरण करने खगतो है---हस हृच्छा से कि हन बातों को प्राप्त 
कर और इन बातों को छोड़ कर में फिर अपनी अच्छी दशा को पहुँच 
जाऊँ । 

हिन्दू-लमाज भर हिन्दू-धर्म हूस समय संसार के किसी घर्म और 
समाज के असर से अपने को नहीं बचा सकता। यह बात सच दै कि 
हिन्दू-संमाज को हिन्दू-धर्म से जो ऊँची और अच्छी बाते पिशसत में 
मिलती हैं, बे भौर समाजों को श्रवतक नसीय नहीं हुई हैं। पर दिन्दू- 
समाज तब तक उन बातों से म स्वयं काफी लाभ उठा सकता है शौर न 
औरों को लाभ पहुँचा सकता है, जब तक कि वद्द खुद उस विरासत को, 
जमाने के मौजूदा भ्रकाश में, अपनी आवश्यकताओं के अनकूस्ध न बना 
से और झपने को उस विरासत के योग्य न साबित कर दे | इसी काट- 
छाँट, उलट-फेर या परिवर्तन का नाम है क्रारित । इस समय हिन्दू-लभाज 
और दिन्दू-धर्मे के प्रायः प्रत्येक अंग में पक इल-चक्क दो रदी है, एक 

अथल-पुथल्ष मच रही है, भर यह उसके दूषित भाग को काट तथा उत्तम 
भाग को पुष्ट किये बिना न रहेगी। आर्य-समाज, अद्य-समाज, और 

” जिसे आजकल लोग गांधी-मत कहने छगे हैं, ये सब इसी क्रान्ति के 



दिन्दू-कर्म की रूपरेखा रद 

खाक कणडे हें। घाहुए, इसी काम्ति के प्रकाश में, हमारी बुद्धि ओर 
समाज की आवश्यकता हमें जितनी दूर से जा सकती है, इस दहिन्दू- 
घर्म कर, कहाँ से यहाँ सके नये सिरे से विज्ञार कर । 

जिस समाज को झ्ाज “हिन्दू? कहते हैं उसे प्राचीम काक्ष में आाय॑! 
कहते थे । हिन्दुस्थान का भी प्राथीन नाम आर्यावर्त था। हिन्दुस्थान के 
परिक्षम में 'सिन्ु” नाम की एक बढ़ी भारी नदी है। उसके रास्ते से 
यवन सबसे पदले भारतवर्ष में आये । सिन्धु-गदी के आस-पास बहने 

के कारण उन्होंने ध्ायों का परिचय अपने देशवासियों को 'सिश्ु” के नाम 
से दिया। प्राकृत-भाषा में संस्कृत के 'स! शब्द का बहुत जगह 'ह 

रूप हो जाता है। हस कारण “सिन्धु' शठ्द समय पाकर 'हिन्दू” में बदल 
गया। हिन्दुओं के निवास-स्थान सारतयप् का नाम भी हिन्दुस्थान या 
हिन्दुस्तान पद गया। 

मद्ृर्षि दयानन्द भारत को प्राचीन संस्कृति और प्राचीन जीवन के 
बढ़े प्रेमी ओर अमिसानी थे 'हिन्दू” नाम एक तो प्राचीम ग था, दूसरे 
यवर्नों के द्वारा दिया गया था, इस कारण उन्होंने फिर से प्राचीन शब्द 
आये! का प्रचार करता चाहा था। अभी तक तो आय! शब्द प्रायः 
डस समाज का सूचक माना जाता है, जो महर्षि दयानन्द के सिद्धान्तों 
पर चलना चाहता हे। आज भी हिन्दू पुरुषों के नाम के अस्त में प्रायः 
जो “जी” शब्द क्षगाते हैं, वद झाय! शब्द ही का अपञअ श रूप दे । 

हिन्दू-धर्म आजकल्ष आये-धर्म, वेदिक-घर्म, सनातम-धर्म आदि कह 
मासों से पुकारा जाता है। बौद्ध, जेन, तथा सिख-घर्मं भी हिन्दू-घर्म 
के ही अंग हैं। आये-घर्म का अर्थ है झायों का प्रतिपाछ्षित घर्म । बेदिक 

भर्म का मतलब है वेदों में प्रतिपादित धमं झोर सनातन धर्म का भर्थ 

है सृष्टि के आरम्भ से चल्ला आया झोर सृष्टि के झन््त तक चलता जाने 
वास्रा धर्म । यौद्, जेन ओर सिख धर्मा को स्वतम्न्न धर्म कहने के बजाय 
हिन्दू धर्म के सम्प्रदाय या पंथ कद्दना ज्यादा सार्थक होगा । हिंदू-घर्म को 
अब कुछ कोग सनातन-मामव-धर्म या मानवधर्स भी कहने करे हैं। 

हसके द्वारा वे यद खूलित करना चाहते हें कि (१) हिंदू-घसं, सामान्य 

मालव-धर्म से मिक्ष नहीं ओर (२) समयाबुसार रूपास्तर करते हुए भी 

डसके मूल तत्व आदि से अन्त तक अटछ रहते हैं। झतएव मेरी राय 
में हिन्दू-धर्म का. दूसरा ठीक नाम है सनातनघम । आायं-धम्ं' नाम का 
तो अचार भभी बहुत कम हुआ दे, भर “'वेदिक-घर्म' का प्रचार करने से: 



३० . स्वतंत्रंशा की झोर 

जारी जुद्धि 'बेढ़ों' तक भवादित ही आंतो हैं। अब कर्मी हमें समय की 
'केककर जमे के किली विशेय सिद्धाम्त यश जोर हेंगे की यर उ्खंके किलो 
अंग को लिषिस करार देने को ज़रूरत पेश अतती है, तच हमें वेदों” का 
आदादा लोक यढ़सता है, थदि प्ररायश चबेदों” ने हमारा साथ न दिया 
खो थह शो उनके अर्थो की स्थीजातामी करनी पढसी है था गिराश शोभा 
अदस है | अजकल्ष प्रश्केक वाद में जो यद् देखने की प्रथा-सी पढ़ गई है 
कि यह भेद में हे या भहीं, यह ही जृसि का परिणाम है। किसी धर्म 
के सूखभूत सिंदान्त था तंत्थ जिस प्रकार अटल होते हैं, त्रिफादा- 
खाथित होते हैं, उसी प्रकार उसके धघर्मग्रस्थ--किर त्रे एक हों या 
अनेक---अरत, अपरिधत भीय नहों हीते। हाँ, यह बात टीक है कि 

अवशक शिम्यू-पम के मूल्-प्रंथ एक प्रकार से वेद” ही माने गये हैं; 
परन्तु हमें याद रखना चाहिए कि प्राचीन चार्वाक, बौद, ओर जैन सथा 
झर्ख्ाल्वीन सिख-पंथ के खोग बेदों को नहीं मामते हं---फिर भी बे दविन्दू- 

उऊर्म के श्रंभ तो हैं हो। अतएण अब 'हिंदू-पम” को चैदिक' नाम देना 
छसे संकुष्चित कर देना है, झोश दूसरे धमं-पंथों के लिए उसका दरधाजा 
रोक देसा है । यह दूसरी घात है कि वेदों का अर्थ हस प्रकार किया जाय 
कि जिससे मिक्ष-ल्िक्ष पंथों के वे विशिष्ट सिद्धास्त था अंश उनसें उसी 
सरहद समाधिष्ट दो जाय॑ जिस तरद्द उनके थक [धर्म-भस्थों में हैं और 
इस प्रकार वेदों की महिसा क्राथम रक्स्सी जाय | पर एक तो इ्िंदू-घर्म 

के मुख शरवों में हृतणा बस और उपयोगिता है कि वे फिसी अन्य या 
ड्यक्कि का सहारा लिये बिना न केघल कायम ही रद्द सकते हैं थद्कि 
कल भी शकते हैं, ओर दूसरे, यदि वेदों में डब यातों का समावेश था 
ही तो किर ये वेद-विरोधी नये सम्प्रदाय बमे ही क्यों, और भव तक 
फिक ही क्यों पाये हैं ? तीसरे वेदों की भाषा आज सर्वसाधारण की 
भाषा से हसमी मिसस है, और उन्तका भाव तथा शेद्धी इतनी गूद और 
पफ्लिए्ट है कि सर्थ-साधारण [में डनका धर-घर प्रचार एंक असंभव-सी 
जहत है। विभा साप्यों के |टनका मतक्षय ही समर में नहीं आता। 
फिर ये किसी शास्त्रीय भ्रन्थ की तरह व्यवस्थित और क्रमबद नहीं। 
शहर दूसरी यात है कि हमारी सादुकंता उन्हें अपोरुपैय माने, दमारी 

5अ्रद्धा उच्दें सच 'सतविद्याज्ञों का आधार! कहें, इमारी भ्यपहार-बंदि 
.. एस चैलफ सन्फति को आराधना करे, पर धर्मश्मैम,घर्म-परचार कद है 

कि अम्य-विशेष पतक धर्म कीं भैति को मर्या देंत' कर दोगे तो चर्म की 



दिग्दूएअर्से की उलमोला ” बढ॥ई 

ोक्रिककफ कौर ऊज्मणक्ाता कम हो उायत्री आक्ा स्वााक महा. फवक़क रुक 
श्षायग्रा-ससाक घनेकक्रिस होकर, कपत्वी हो. जध्मया ओर सच तह 
झन्य-ज्रिगेश या कयहिक सिस्ेष को अर्म का भतार माबने अरकों. के 
समाज की यही हाक्षत हुईं है । ह 5, 

(हिन्दू! शब्द अब सक्मपि हरुत्म व्यापक होशणा है कि उसमें अन, 
बौद, सिल सब अपना समावेश करने लगे हैं, पश््खु जो क्ोस छसे स्िसर- 
श्रम की कोटि और योग्यता पर पहुंचाना चाहते दें ये कहुक्म निद्ाश होंगे 
या झुश्किल के सफल होंगे, यदि हिंदू! शब्द का सी झस्मद क्यम 
रक्खेंगे । या तो उसे मालव-घर्म कहें या समत्तन-घर्स । समाशत-जर्म का 
रूद अर्थ भ्रद्मप्रि संकुचित हो गया है तथापि हिंदू” शब्द की अपेक्षा 
उसके अथ में विस्तार-छमता अधिक है झौर न बह भर थ, स्पक्ति, केश प्रा 
समाज से सीमित ही है । 

यह तो हुई नाम की अर्थात् ऊपरी बाल । अभ्रद्चि हम भीतरी सार 

वस्तु को ठीक-ठीक समर लगे तो बाहरी बातों के किए शिबाद या ठज- 
मन का अवश्नर यहुत कम रद्द जायगा। 

यदि हिंदू-धर्म के सुस्त तश्व का बिक्यार कर ठो वह स्पधारण ससमत्र- 
भ्रम से मिश्ष नहीं मालूस होत्प । यदि हिंदू-अर्स की अाजार-पद्धति पर 
ध्यान न दें--केवज्ञ तत्व को ही देखे, तो वह सारे मनुष्य-समाज के छस 
का स्थान ले सकता है | दूसरी भाषा में यों कहें कि एक मनुष्य की शारो- 
रिक, मानसिक, आर्थिक, थोद्धिक, अपष्मिक, सामालिक राष्ट्रीय, राजनेतिक 
और सानवी सब प्रकार की भु&्त या ऋरवश्यकलाओं की पूर्लि की गुजर 
हुश उसमें है | हिंदू-धर्मं का सबसे बढ़ा तत्व यह है कि यद्ध विश्य अंसन्य 
से भरा हुआ दे,---फिर उसे चादे ईश्वर कहिये, जादे सत्य कदिये, आहे 
जड़ा कद्दिये, चादे शक्ति कट्टिये, चादे ओर कुछु--किम्सु बह स्वारी जड़- 
ग्रेतन-रूप सृष्टि उसी की बनी हुई है। सबब-साधारस की आप में इसे 
यों कह ख़कते हें->«देशबर गा भाष्या है और बद अट-धट में व्यज्त दे 4 
गद दुआ परस क्षव्प | दुनिया के दत््यक्ानी या दार्य शिक ऋभी उक सत्य 

को आअर्थात् दुनिग्ा के सूक्ध की खोज़ भे इससे आगे नहों बढ़े हें ॥श़ 
अमर के व्रिचारशीक्ष ढाशंविकों ने इस बाद पर विचाद किया है कि सहुध्य 

कया दै, वरद क्यों प्रेदा हुआ हे, वढ़ कह्ष से भपयपप्र है, ऋर्दा बत्मासा, 
दुनिया से ड़ुख़का कड़ा स्फ़बस्घ दे, दुनिसा के प्रति छलका कया करत, 
अलाम करे छोर हुक झाड़ी फक्षि को किले पेदा मिक्स, इसका स्टकक्ष क्या 



शहर. स्वशंग्ंती की ओर 

है, उसके प्रति मनुष्य का क्या कर्तव्य है, आदि | हिंदू-धर्मे में इस विचार॑- 
शाहित्य का नाम हैं दर्शन-प्ंथ मा घम॑-प्रंथ और वियार-तथ्यों का नाम है 
घ्म-तर्थ । हिंदू-घर्म और हिस्तू-सभाज में “बम” शब्द प्रायः छः अरथों में 
प्रयुक्त दोता है--- 

(१ ) परम सत्य---जेसे, ईश्वर, या झातमा या चैतस्प हैं और 
कह सब में फेछा हुआ है । 

(२ ) परम सत्य तक पहुंचने का साधन--जैसे, प्राणी मात्र 
के प्रति आत्म-भाव रखला--सबको अपने जेसा समममभा--अरहिंसा, 
अ्ाचर्य, सत्य, अपरिप्रह, अस्तेय, आदि का पान । 

(३ ) कर्तेड्य---जैसे, माता-पिता की सेवा करना पुत्र का धर्म है, 
पढ़ौसी की ओर दीन-दुखियों की सद्ायता करणा या प्रतिशा-पात्न मलुष्य 
का धमम है। 

(४ ) सत्कर्म या पुण्य अरथोत् सत्कर्म-फल्ल--जेसे, दान देने 
से धर्म होता है । 

(३ ) स्वभाव या गुरा-विशेष--बहलना पानी का धर्म है, उद़ना 
पकियों का थर्म हे, मारना विद का धर्म है। 
५ ६ ) धम्मे-प्रन्थ--हमारा हिन््वू-धर्म है, या ईसाई या मुस्खिम 

घर्म है। 
अब आप देखगे कि 'घर्म! शब्द केसे विविध अर्थों में स्ययद्वत होता 

है। इससे हमें हिंतू-समाज ओझोर हिंदू-जीचन में धर्म शब्द की व्यापकता 
का पता करगता है। इससे हमें हस बात का सी ज्ञान होता है कि “धर्मी 
के विषय में दिंदू-लमाज में क्यों इतनी विचार-भिम्नता तथा विधार-लम 
है । कोई पूजा-अर्खा को दी धर्म मानता है, कोई गेरुप कपड़े पदलने कों 
ही धर्म मान बेटा है, कोई खान-पाण, व्याह-शादी रत्यु-मोज को ही 
धर्म मान रद्दा है, कोई जप-तप की धर्म समझता है, कोई स्लान-ध्याग 
को और कोई परोपकार, जाति-सेवा और देश-सेवा को धर्म लमझ रहा 
है । इस सजका मूल है 'घमे शब्द को इस व्यापकता में । गर्भाघान से 
लेकर शत्यु और मोक्ष ग्राप्त करने तक हिन्दुओं का सारा जीवन इसी कारण 
घर्म-मय मात्रा जाता है। धर्मंतत्त, ध्मं-पालन के मियम, सामाजिक, 
आर्थिक, मैलिक और राजनैतिक तथा स्वास्थ्य ओर शिक्षा-सम्बंत्धी धय 
प्रकोर के सिद्धान््द और नियम हिन्दुओं के यहाँ घर्म-निषम हैं। 

.... हिस्दुओं के जीवण में 'ज्म! की हत्तनी भ्यापकता को देखकर ही 



हिन्यू'धर्म की ऋदरेखा स्ध्२ 

अणके थह्ां जम का बह कक्तण बांधा गया :०-« 
यतः अभ्युदय-निश्रेयस-सिद्धि: स घर्मे: | 

,. भ्र्याद् जिसके द्वारा मनुष्य को सत्र प्रकार का सांसारिक सुक्त-येमव 
श्राप्त हो भोर उसके पश्चात् था साथ ही ईश्बरी खुख-शाब्ति भी बिले 
डसी का नास है धरम । लरक्त भाषा में कहें तो जिससे क्लोक-परक्ोक दोनों 
सघ, वह धर्म है; हस व्याख्या में धर्म-तस््त, धर्म-शास्त्र, नीति-नियम, 
झ्वास्थ्य-साधन, शिक्षा-विधान, राज तथा खम्राज-लियम सबका भद्धी- 
श्रांति ससावेश हो जाता है। बतंमान दिग्वू-समाज को ध्यान में रखकर, 
आधुनिक काक़ में, जोकमाम्य तित्क महाराज ने 

प्रामास्यबुद्धिर्वेदेषु उपासनानामनेकता । 
हार्थाव् जो वेद को मानता दो, अनेक देवी-देवताओं की रुपासणा को 
आनता हो, झ्ादि ब्याख्या हिन्दू की की है। यह-व्याक्या एक प्रकार से 
आजकल के संकुचित सनातन-घर्मी कद्दे जाने थाल्ते हिंदू-धर्म की हो जाती 
है। इसमें सिख, जेन, बोद्ध आदि तो दूर, एक तरह से आय-समाजी भी 
'बहीं आ सकते । 

दूसरी ब्याख्या देशभक्त श्री सावरकर ने की है। इसके अनुसार 
केवल्ल वही मनुष्य हिंतू कद्दा जा सकता है जो आरतम्र्थ को अपनी 
अर्म-भूमि और मातृ-भूमि सानता हो । लोकमान्थ की व्याख्या से को यह 
अधिक ध्यापक ओर दिंदूखससाज की वर्तमान आवश्यकताभों के अनुकूल 
फै। इससे हिन्दू-समाज के भिन्न-भिम्न सम्प्रदायों में एक हिन्दू-भाष 
की जड़ जमेगी | इससे वर्तमान हिंदू-समाञ के संघटन में तो सहूल्षियत 
को जायगी, परस्तु दिंदू-धर्म के भ्रसार और हिंदू-समाज के विस्तार में 
अ्द्दायता न मिक्षेगी । हमें हिंदू-संघटन हस बात को जभ्य करके करना 
है-.कि हिंदू-धर्म से शथिदी का बच्चा-बचचा ज्ाभ उठाये । इसके छिए 
अऔरी डाय में और भी ब्यापक परिभाषा की आवश्यकता दे। जद ऐसी 
दो जो कि हिंदू-धर्म का रहस्य, मदस्य ओर सिद्धांत भी हमें समझा दे 
कर इमारे सबंठोमुखी विकास में हमें सव तरह सद्दामता दे। ऐसी पृद् 

इ्वाक्या में आज हिंदू-बिचारकों की सेवा में उपस्थित कर रहा हूं । मेले 

प्रस्मिषा यह दे कि हिंदू वह है जो हल पांच सिद्धांतों को मानता हो-क 
( १ ) सर्वात्म-भाव 
€ २ ) सर्व-भूत-द्विव 
(३) पुनक्षेन्म ., 
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( ४ ) वर्णोभश्रम और 
(४) मरी (रे 
किए यह कहें किली देश और केश में रहता ही औंश बहें किसी 

ऋण्क यीं गुर की माता सी। 
चल के पर्दा धुहों रूपों की तथा फृोस ग्यारुथा की हमें दो मार्भी' 

में बट शक्ति हैं-+- 
(+ 3 घर्न-लत्यव औौर (२) पर्मायार। पहले भाग में तर्थ- 

फिशनम शोर सरवर्नभश्षय कियी जाता हैं ओर दूसरे सात में रसके पासंभ 
के विधि-विधान बताने जले हैं।पहखों विचार का विषय है, दूसरी 
आचार का । यो जी कंहे कि कहेशों भागी जद स्थिर करता है ओर दूसरा 
कस तक पहुंचने के भार्भ का ठफाथ बताता हैं । इस तचय, या साध्यं, 
था ससद-निर्शय या धमे“विचार से जहीं तक सम्यश्य है, संसार के समस्त 
जर्-सक्षों में तथा हिंदू>थर्म के मिम्म-सिस्म अग-रूप चर्स-पन््यों में आय 
कोई मेष नहीं हे। ओसे मेसुप्प का क्षय है धूर्शतर को आपस फरना--- 
इसका विरोध किसी घर्म-मत में न मिल्लेगा । यद्द हो सकता दैं जि भाषा 
जदी-जदी ही--धपश भरंव पती मिलेगा । जैसे हिंदू हसे कहेगा, मोक्ष 
ग्रस करण, खेडिकार करना, हेश्यर-हंवकूद हो जाना, स्थितपञज हीना, 
अेद्ातथे को भाशं हीना, केचतर्थ->-मिर्वाल या जिनत्थय आप करना श्रथथां 
हॉनी हो जाना आदि । दल अंपय को पहुँचने का लांचन है--परवविश 
जीवन व्यतीत करना, दूसरी भाषा मैं कहें सो शुक्वों को बढ़ाना, शक्तियों 
को बढ़ाना और दीचों की तथा कमजररियों कौ कम कर डालना। था थीं 
कहें कि अफ्मा जिक्र और अपनी लेवा छोड़कर दूसरों का विचार और 
सैका करते रहना । इसे श्राप चाहें चर्भाचरुश कहिये, तप कहिये, शेर 
और लश्ांस-सेंजा कंहिये--कुँश मी कद्ियें। कहते का सार यह कि भंभध्य 
के क्षण के संस्वन््च मैं, अम्तिभ स्थिति के विष में, विधिष धर्म-मै्ीं 
हैं, आषा-सेद के ऋसिस्सि माव-मेंद भहीं है यौर ल॑ उसके मुख्य सा्वेभ-+- 
शैस-ह्ीर--के विषय में दी खास अश्याय-मेद है। सम्तध्य, स्थान औरे 
अधिण्य स्थिति अंच कि एंफ है, टेचेकें स्वरूप-वर्णन में चांदे दृष्टि, रुचि, 

चोसवतों, अवस्था अादि के सेदे से कुछ भेद हो--बहां तक पहुँचने का 
राज-द्वार अब कि एक दै---फिर उस तक के जाने बोले छोटे-बढ़े टैड़े-मेढ़े 

, शस्ते चाहे घनेक हों--तब पन््थ-मेद और सेंड रह कहां आता है !' 
यह रहता है तत्व-मेद में नहीं, अत्यार के धक्षेपकि मैं। ' 
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'हिन्हू-धाजे बह सचले बहा शिशान्स सै. 
से खल्थिदं तरह | उकबेबाहितीयम । सो:हम । 

छार्थाद् यह सन्र विश्व अक्क्षब--यतन्क सय है। कह कद में शक 
रूप से व्याप्त दै। में भी वही या उसी का झंश ई । जब-सफ्यारणश इसी 
के आत्मा ना ईश्वर रूइते हें। बुद्धि ओर आचरण के श्वास इस सत्य का 
आशुभ्रण करना अनुष्य का स्वयाव-धर्म है। यह हुआ मनुष्य का रचथ+ 
इस्तीका भाम दे अदुच्यस्थ प्राप्त करता । अबतक सनुच्य इस अणजस्या 

को भहों प्राप्त होता वह अपने दिख ओर दिखार---झाचार और विस्तार 
के द्वारा यह जहीं ग्रनुसव कर तेशा कि श्रात्मा दी परसाध्मा दे---जौफ- 
म्लास का सुख-दुःख मेरा सुख-दुः|ख है, उनके मण दोष मेरे सुणा-दोच 
हैं, उनकी सबल्धता-निवंकता मेरी सवसाशा-नियक्तला है, शब लक बह 
अपने खचय, पफूर्याप्व या मनुष्यत्व से दूर है । 

दिष्दू-धर्म का दूसरा बढ़ा सिद्धान्त है---'सर्य भूत-हित” । बह हिल्दू' 
को उसके ध्येय तक पहुंचने का हार दिसख्वाता है। इसका भ्र्थ दे-प्राखि- 
मात्र के द्वित में सगे रहना अर्थात् जो हिन्दू हर मनुष्य का--फिर जह 
किसी भी जारू-पांश या देश का हो--स वा भक्ता आदेशा ओर क्षरेग्, 
आपने भद्दे से बढ़कर ओर पहले दूसरे का भछा आहेसा ओर करेगा, को 
वहाु-बक्ती, कीडे-मकोबे सक के हिस में शर्पर रहेगा, कही अपने जीवम- 
खाक्रय तक पहुंच सक्रेगा | ऐसे जीवल का ही नाम पविश्र जीवन, हिस्खू- 
जखीवम भरा साधु-लीवन है। एक हिन्दू के लिए केयक्ष यही काफ़ी नहीं 

है कि यह आम ले कि मुझे पूर्णाता को पहुंचना है---दुनिभा के सब दुखों, 
सब कमजोरियों, सब दोषों, सद वन्धनों से सदा के खिए छुट जाना दे, 
जा मजुष्योचित समस्त सदगुणों, सदलावों ओर सतशक्तियों का उदय 

ओर पूर्ण विकास अपने अन्दर करना है; वक्कि यह भी जरूरी है कि 

कट उनके लिए सच्चे दिख से झामीचम खथक प्रयत्थ क़रे। भर प्रयत्म 

केशा और किस विशा में हो--हसी का दर्शक यह दूसरा रिश्रांत है। इस 

खसिद्धांस में समाज-सेवा, देश-हिल, राष्ट्र-कक्याश, परोपकार आदि सद- 

जाओ और शस्कायों का बीज है | हिन्दू शिसम-भिश्त सेवा-कार्थ हसलिण 

जहीं करता है कि उनसे दुनिया में उसकी कीसि फेलती है, था बढ़प्यण 

और मभौरय लिक्षता है, या उच्च बव और अधिष्ठा मिक्षती है, वा और 
कोई दुनियवी महत्त्वाकांका सिद्ध होशी है; बल्कि ह्सक्षिए करता है कि 
इसके बिना उसका जीवन-कार्य अधूरा रद्द जाता है, मजुष्योचित गु्यो 
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का विकास उसके अग्द॒र पूश-प्रा नहीं हो पाथा; उसके ससुष्यत्व या 
हिस्दुस्व की पूरी-पूरी कसौटी नहीं हो पत्ती | हिन्दू-थर्म का भ्राधार 
झास्त्र, या कर्माकायड, था धार्मिक विधि-विदेश मर यभ-नियमादि' का 
समावेश इसरें हो जाता है । 

हिस्दू-धम के थे दो सि्धांत---पुक खचय संबन्धी, वूसरा साथम- 
सम्धस्थी--पेसे हैं जो ठसे मानव-घस की कोटि में क्षा बिठाते हें; मानव- 
शर्म के किए इससे बढ़कर सिद्धांत घ्रमी तक किसी विच्ाारक, धघर्माचर्य 
या घमं-प्रव्तक के दिमाऱा और अनुभव में नहीं भाये । हसके अतिरिक्त 
हिस््दू-धर्म में कुछ ऐसे सिद्धांत भी हैं जो अन्य घर्म-मत्तों से उसे 'प्रथक 
करते हें।' वे हैं पुमेजन्स, वर्णात्षल और गोरक्षा। पु$र्जम्म का 
जन्म यहा प्रधानत: तस्य-शचिस्तन से हुआ हे, तथापि उसका 
व्यावहारिक मद्ृस्व और उपयोग भी है। वर्णाश्रम का संबंध यों 
खामाजिक जीवन से विशेष है, पर वह दिन्दू-समाज का प्राशरूप 
दो गया है; इसक्षिप जह हिल्तू-अर्म को विशेषता की दृद तक 
'यहुँश्च गया है। गोरज्षा यों तस््यतः अहिंसा था सर्व-भूत-द्धित का भ्रंग दै, 
प्र उसका व्यायद्ारिक राम भारतवासियों के लिए हतना हे कि शसे 
हिन्दू-धर्म के सुरुय अंगों में स्थान मिल्ल गधा है । इसके अलाधा सूर्सि- 
पूजा, अवतार, श्राद्ू, तोथ-_रत आदि सम्बन्धी ऐसे मम्तव्य भी हिस्तू- 

चर्म में हैं, जिनका समर्थम ठस््यदृष्टि से एक अंश सशक्त किया जा सकता 
है, परम्तु जिनका सूख-स्वरूप बहुत बिगड़ गया है और जिनका आज 
ग्रहुत दुरुपयोग हो रहा है एवं इसलिए जिनके जिषय में हिम्दू-धम के 
मिस्म-लिल्स प्थों में मत-मेद है। 

इस तरह संक्षेप में यदि हिस्तू-धर्म को रूप रेखा, ध्याक्या या सुर्ष 

सिद्धांत बताना चाहें तों कद सकते हैं--- 
(१) सर्घात्म-भाव, आत्स-भाव, अद्वेश या चेतन्य-तस्त्व; (२) 

सर्वमूतहित; ( ३ ) पुनर्जेन्म;( ४ ) परयोश्रम और ( ५ ) गोरज्षा । 
इज में किसी की भाषा पर, या किसी एक को माम्यता के जिधय में 

अक्े दी सत-मेद हो, पर ये हांचों बातें ऐसी नहीं हैं, जिनके सानभे से 
किसी को बाधा होती हो | श्मशणटिरूप हे पता कह सकते हैं कि थे पांचों 
सिद्धान्त प्रायः प्रत्येक हिन्दू को सास्य होते हें, ओर ओ इस रंंच बातों को 
आनशा है इसे दमें हिंदू लमरूगा ऋदिए । 

कक. 
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६ : हिन्दू-घर्म का विराट रूप 
चमे मूकत: वेयक्तिक वस्तु है--नल्यक्ति के अपने पपक्कण करने की 

अक़ है। एक दी घर के प्रात्मण करने वाछे जब अनेक स्यक्ति हो जे 
हैं दब उनका झपना एक समाज बन जाता है। आगे अक्षकर यही 
समाज पृक जादि बम जाता दै। हिम्दू-समाज या हिम्दू-जाति का जन्म 
'पहले बताये हिंदू-धर्म के सिद्धान्तों का पाक्षन करने के लिए हुआ है । 

स्यक्ति जब तक अकेक्षा होता है तव तक वह एकाकी ही घमं का 
पात्नण करता है--अपने ल्क्य तक पहुँचने की चेष्ठा करता है। दूसरों 
का ज़्याल उसके मन में झा दी नहीं सकता। एक से दो, और दो से 
झ्रधिक होते ही उनका एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध और सम्पर्क होने 
कगता है और उनके पारस्परिक कत्त ब्य या धर्म या व्यवष्ठार-नियम 
अनने झगते हैं। इन्हों की परियति भागे अत्कर भिन्न-मिश्र भीति- 
नियमों में होती है । समाज बना नहीं और बढ़ने द्वगा नहीं कि मनुष्य 
के जीवन में जटिस़ता आई नहीं । जटिक्कता के आते ही घमे का रूप 
भी जटिक्ष होठा जाता है शोर समाज के विकास के साथ ही उसका रूप 
भी विराट होने त्वगता है । क्योंकि अब उसे केवज्ष एक ज्यक्तित की दी 

सहायता महीं करनी है, उसी की आवश्यकता की पूर्ति नहीं करनी है-- 

अब तो अनेकों का, अनेक प्रकार की अवस्थाधं में रहनेवाक्षों का प्रश्न 

डसके सामने रद्दता है । हिन्दू-समाज आज बहुत विकसित रूप में हमारे 

.सामने है, भौर इसी ज्षिए[दिन्तू-धर्म का रूप भी विराट हो गया है। वह 

केवल आदर्शों भर सिद्धान्तों का प्रतिपादन करने वाल्ला वात्विक धर्म 

नहीं रहा, वण्कि सब प्रकार की श्रेणियों, पंक्तियों ठथा विविध स्थितियों 

के खोगों को उनके क्क्ष्य तक पहुँचानेवात्षा ब्यावद्दारिक या झमल्ली घमं 

डो गया है। एक से लेकर अनेक तक, छोटे से ख्ेकर बढ़े तक, राजा से 

कषेकर रह तक, खुर्ख से खेकर पण्डित झोर तस्वदुर्शी तक, पापी से क्षेकर 

जुण्याप्सा तक, स्त्री-पुरुष-बाल्क-इृद्ध सबकी सुविधाओं, आवश्यकताओं, 

कडिनाइयों का रूयाल उसे रखना पढ़ता है भौर इसलिए उसका रूप 

विविध और जटिल हो गया दे । बढ़े-बढ़े तत्त्वदर्शियों से खेकर श्रवोध 

किसान, मज़दूर, स्त्री, वाहक तक को भूख घुकाने का सामथ्यं उसमें 
है। तत्त्य-जिज्ञासुओं के क्षिए हिन्दू-धर्म में गम्भीर दुशंन-प्रस्थ तथा भगवदू- 

गीता विथमान् हें जीवन को पविश्न झोर उच्च बनानेवाक्ों के किए 
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स्फूरतिंदायी उपनिक्त बरक्नंग्नान हें, कलं-कर््नशेड्यों ओर याशिकों के लिए 
विधि-मिपेघात्मक बेद तथा स्खति-अन्थ हैं, भक्तों भोर भावुकों के व्विए 
'श्सभणी राम्तयक्ष-मागवत आदि हैं, अ्ों और अक्यशीौ के किए 
कंथा-कद्ालियों-इंशन्सी से मरै पुराशादि तथा तार्त्रिक अस्थ हैं एवं 
लमाज तथा राज्य-संचाक्षकों के लिए महाभारत, विदुर-भीधि, शुक्र-नीति,. 
कौटिक्य का अर्थ-शास्त्र, धात्स्थाथम के काम-सृश्र, कामन्दकीय भीति आदि 
सांहिस्य हैं, साहित्य-रसक्ञों और काब्य-पियाधुओं के क्षिए मिश्न-मिक्ष 
शादित्य-अ्रभ्थ तथा काष्य-नाटकादि हैं। इसी प्रकार क्या ज्योतिष, क्या 
'वैशक, क्या फका, क्या शिक्षा, क्या युद्ध, सब विषयों पर हिंन्दू वारुमथ 
में अच्छा साहित्य मिल्षता हैं। पर्शाप्रमत्तथा मिश्न-मिन्ष धर्म-मर्तों या 
'सब्यदायों के मेद से हिस्दूु-सभाज और धरम अनेक-विध हो गया है और 
ड्सकी इस विविधता, अनेक रूपता, व्यापकता झोर सर्व-लोकोपयोंगिता 
के रदहेस्थ को म समभमे के कारण कितने ही देशी तथा विदेशी अ्रम में 

पढ़ जाते हैं लथा उसकी क्ोक-प्रियता को देखकर देरान हो जाते हैं। 
जिविधता उन्हें उसके मूता-स्थरूप को मज्नी-भांति नहीं देखने देती, 
विस्तार उसके आदर्शों तक सहसा नहीं पहुँचने देता और द्ोक-प्रचार 
तथा क्षोक-प्रचलित साधारण रूप उनके मन में वह स्फूर्ति नहीं पेदा 
करता जो उच्च आदर्श कर सकता है। वे ऊँचे तत्वों ओर आदशों की 
खीज में हिंदू-धर्म के पास उत्कणठा से आते हैं भौर उसके जन-साधारण 
में अचक्षित व्यावहारिक और विकृत रूप को देखकर निराश ही जाते हैं । 

बह न उनका दोष है, न हिन्दू-धर्म का ।यह दोष है दितृ-घर्म के विराट 
रूप का और उसकी संगति खगा पाने को अपनी झक्षमता का । 

हमें यह भूलना न चादिए कि धर्म का यद्ध विराट रूप स्वक्तिगत 
नहीं सामाजिक है। सम्राजोफ्थोगी बल्ने के हेतु से ही उसका इतमा 
विस्तार हुआ है । जब मनुष्य अकेत्शा होता है तब उसकी किसी घारणा 
था उसके आचार में सत-मेद के ज्षिए उतना स्थाम नहीं रहता, जिंतना 
'कि समाज में या समाज बन आने पर द्ीता हैं। समुदाय के लिए मतत- 
मद बिलकुल स्वाभाविक बात है | विधार और झाचार-सम्बंधी मत-मेदों 

मे ही संसार में अनेक धर्म-पन््थों कौ स्थापना की है। इसी कारण हिस्दू- 
धर्म में भी कई मत हो गये हैं, जिन्होंने दिम्दू-घर्म को बहुत जटिल और 
व्यापक रूप दे दिया है। मं 

पके मनुष्य उत्पन्न होता है, वद् कुछ बिंचार करता है, दूसरे पर 
है 
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इपने स्किलएश अकाट करत है, खीर फिर काफहर में वह दिखा जाकर 
चुस्तक-हाब में अकाकिस ईसा है । हल प्रकार कोई प्रभ्य जहां ज्यक्तियी 

यह साल की चहणाकं, प्रथशियों और हस्अक्षों का कार्य होता दे यहाँ 
डक कारण की होला है, अर्थात् कोई अभ्य जहाँ लप्ताज के विचारों 
और आधारों का परियाम-स्कक्षप होता है कहो वद उसे आगे विचार 
और ध्लचर के लिए प्रेरित भी करता है। इस कारश किखी अन्य को 
देखकर शम थद असुमान कर सकते हैं कि ठसके चू्वजती समाज की 
क्या अवस्था रही होगो, प्रभ्धकालीमन समाज की आावश्यकताएं क्या 

रही होंगी, कया फरवर्ती समाज कैसा शहा होगा। समाज में जो प्रन््थ 
जिसभा ही अधिक शादरक्कीय होता है डराना ही वह समराज-ख्थिति का, 
अशि-विधि का अधिक झोर टोक सूथक होता है । ऐतिहासिक विचारकों 
मे बेले अन्यों के आसपास के समय को, जिसपर उनका प्रभाव पश्षने 
का आलुमान किया मया हो, उस प्रस्थ के कार का शाम दे दिया है। 
इखो प्रकार अमागशाली ग्यक्ति-विशेष या सूचक बस्तु-विशेष के मासालु- 
खार मी ऐतिहासिक काख-जिभ्राग किया गया है। जेसे--पेद-काख, उप- 
लिकत्-काख, दृ्शध-कास, बोद-काक्ष, गुप्--काल, प्रस्तर-युग, घातु-युग 
अभ्रदे । 

वेद हिल्तुओं के सबसे पुराने मान्य प्रस्थ हैं। वे चार हैं --ऋक, 
यहु, साक्ष ओर अथवब । उसके आखपाल के समय को बेद-काल्त कहते 
हैं। इस काक में आभेना तथा यश-यागादि के द्वारा अपने जीवन को सुखी 

और भविज्ञ बनाने का साथन हिल्दुओं को ऋमिसत था। इसके बाद 
उप्चनिद्वत-क्राकत आता हे । उप्रविषद् वेदों के विकास का फल है।इस काल 

में आत्मा-परसात्या सम्बन्धी ऊँची कश्पनाओं का डदग्र हुआ और हिंदू 
कच्च शैतिक जबरन आया ब्रार्शविक विचारों के प सी हुए । परतचात् दशंग- 
खाक है और इनमें शिश्तुओं के-तत्कालीन आयो के--शम्भीर तत्थ- 

स्कितन, तवाशुह समन ओर शास्त्रीय जिजारअसाली की गहरी याप 

किकाई पकती है । सूच ओर स्णतियां हिल््दुओं के आचार-शास्त्र की, 
अद्ाभखत, रामाधण, पुराण आदिसमाज-नीधति की गहरी पहचान कराती 

है। हिम्दुक्ों के इस कर्म-साहित्य को देखने से जहाँ रद सालुज होश 
है कि जर्म-सविम्कण औपर आर्धाचरशा में थे कंसे-कैसे अगरति कसते गये, सहाँ 

सह भो भरता अक्ता है कि ये शा्य-सम्राक्षण, समाज-प्यवस्था ऋषदि भें 

सी ज्रेले शिपुल और धहुंश हरदे मंधे । 
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, जेसे-जेसे हिन्वू-समाज अड़ता सभा, घ्म-सिम्सक छोर बार्भाजार .में- 
विविधता और मत-मिश्षता होसी गई, तेसे-लेसे डयके उश्लस्वकूप अनेक 
शुशंग, अनेक स्खतियां, अनेक सम्ग्रदाय-प्रव्थ तथा शल्य पुस्तकों की 
आदि हुईं ओर समाज झनेक धर्गों, जातियों, दक्कों में दिजरः होता मयात 
मनुष्य के क्षण्य और उसके मार्ग-सम्बल्धी यातों में विवाद उपस्वित 
होने छगे तथा देश, काल, पात्र के असुसार उनके ब्यकहार को छीडियां 
जुदी-जुदी वनसी गई' । का पाकर ईश्वर, जीव ओर जगत् संबंधी तस्व- 
विचारों में हृतनी भिन्नता हुई कि सांख्य, मीमांसा ( दो भाग ) स्याय, 
योग,वेदास्त इन छः शास्त्रों को रचना हुई । यज्ष-यागा ओर कर्म-काशडादि 
आाड्ा-साधनों की ओर अधिक ध्यात देने ओर अम्तःशुद्धि को कम परत्राह 

करने की अवस्था में गोतभ घुद्ध ने धम के स्वरूप में संशोधन उपस्थित 
किया, जो कि बोद-सम्भवदाय के नाम से विख्यात हुआ । इसी प्रकार 
रुप ओर आत्म-धछाद्धि के ध्रति उदासीनता तथा हिंसा के अतिरेक के 
देखकर महावीर ने जेन-सम्प्रदाय को पुष्ट किया । इसके झागे चलकर 
शंकराचार्म ने अद्द त, रामामुजाचार्य ने विशिष्टाहत, सध्याचाय ने हू त 
झोर वल्धभाचाय ने द्वेताह त आदि मतों की स्थापना की । हथर घार्मिक 
जीवन के विकास-भेद से कर्म, मक्ति ओर ज्ञान इन श्रेणियों का जम्प 
पहले ही हो चुका था; जिनके फलस्वरूप कर्मसार्गी, सक्तिमार्गी, झान- 
भार्मी, अनेक पंथ और धर्म-साहित्य थम गये | |पुष्टिमरग, कथीरपंण, 
दादूपंथ, नायसंप्रदाय, इसी के उदाहरण हैं। वतंमान प्रार्थना-समाज, 
ब्रहसमाज, झयसमाज, देवसमाज, थियासफो, आदि सी इसी भदृक्ति 
के सूचक ओर फल हैं। फिर त्याग और भोग-प्रशुस्ति अर्थाद् कर्म-सार्स 
ओर संस्थास-मार्ग ये दो विभाग अस्तस हो गये । वर्णाश्षम के ८ विभागों 
के घर्म-सार्ग ओर भी विविध हो गये । मक्ति-माग थे अनेक देवो-देव- 
ताभों की उपासना को, मूर्ति-पूजा को, तथा योग-मार्ग ने वेद-दच्डन 
सथा चित्त-शुरु के मिमित्त दान, जप, तीर, शत, भियम-विषयक एज 
जंच्,, मंत्र, दंत्र-संयंधी अनेक प्रस्थों को अब्म दिया। हम रमाम भ्तों, 

सिद्धएस््तों, पस्थों का सम्ताबेशा कर्म-मार्ग, अक्ति-मार्ग, और शान-मार्ग में 
गज्ी-भांति दो जाता है। ये तीनों मार्ग ममुष्य को सीम यवावतों चित्त- 
झुशियों के अचुसार बने हें--कर्मण्यता थर क्रियाशीलता, भाशुकता यर 
आजचा-प्रयुरता ओर चिराक्ति आभ्रता उदस्लीवतत, ये सीमों उसरोशसर उंज्यी 
सीढ़ियां हैं। हिन्दू का जोचन कम से आशंस होकर आम. में सलाप्स 
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होता है। शाल का संबंध सजुच्य के सत्य से है--कर्भ |और मक्ति को 
साधनों से २ 

७ : नवदम्पति के लिए 
' गवदउ्पतियों की दाग्पत्थ जीवन-सम्बन्धी कई कठिभाहयां इ७क्सर 

सामने आया करती हैं। कहीं प्रति-पस्नी का आपस में मन-मुटाव 
हो जाता है; कहीं दूसरे लोग उन्हें एक-दूसरे के ख़िलाफ वहकाकर 
उनका गरह-जीवन क्लेशमण कर देते हैं; कहीं के माँ-घाप से विगादकर 
देते हें; कहों कच्ची उम्र में माता-पिता के पद को पहुँचकर दुःखी होते 
हुए देस्ते जाते हैं ओर कहीं तरह-तरह के गुप्त रोगों के शिकार हो जाते 
हैं| बाल्यावस्था में हुए दियाहों के ऐसे दुष्परिणाम बहुत देखे जाते 
हैं। एक ओर उन्हें सामाजिक और सांसारिक ब्यवद्दार के नियमों का 
यथेष्ट क्ान नहीं होता भर दूसरी ओर समाज की अखिखित मर्यादा 
उन्हें अपने बढ़े-बूढ़ों के सल्लाह-मशविरे से रोक देती है । ऐसी भवस्था 
में, कठिनाई, उक्कनभ या संकट के समय , श स्वयं उन्हें प्रकाश-पथ 
दिखाई देता है ओर न दूसरों की काफ़ी सहायता रनहें मित्न पाती है। 
घूर्त ओर स्वार्थी क्लोग ऐसी परिस्थितियों से न केवक खुद बेजा काम 
उठाते हैं बल्कि वृम्पति को भी बढ़े संकट में ढाक्ष देते हैं। घनी ओर 
रईस क्ञोगों के यहाँ ऐसी दु्घटनाय भधिक होती हैं । क्योकि उनका घन 
ओऔर पऐश्वर्य खुशासदियों, धूर्तों, स्वार्थियों के काम की “'ीज़ होता है। 
अतएव अपने नव-विवादित भाई-बहनों के क्ञाभ के क्षिए कुछ ऐसे 
स्यावद्यारिक नियम यहाँ विये जाते हैं, जिनके शान और पास्तन से वे 
बहुतेरे संकटों से बच सकेंगे-- 

(१) सबसे पहली ओर ज़रूरी बात यह दे कि उन्हें झापस में खूब 

प्रेम बढ़ाना चाहिए । एक को दूसरे के गुण की कद करणी आाधिएप और 
दोनों को उदार दृष्टि से देखकर उन्हें दूर करने में परस्पर सहायता देनी 

चाहिए। पति बढ़ा ओर परनी छोटी, यद भाव दिल्क से निकाझ् डालना 

चाहिए। भंम बढ़ाने का यह मतत्षव नहीं कि दिन-रात मोग-विज्लास्त 

की बातें छोचते ओर करते रहें, बक््कि यद्द कि एक-दूसरे का कृदय एक- 
दूसरे से अभिन्न हो जाय । एक का दुःख दूसरे को अपना दुःख मालूम 

होने क्षसे; एक की म्रूटि दूसरे को अपनी त्रुटि मालूम होने ख्वगे। एक- 
दूसरे को अपना सख्त, दितेषी और सेवक सममे । एक-दूसरे की रुक्ति 



३०९ बयओ शत ३ की सके 

खा भ्राग्रक्ष रकसे |. स्वसात की जुटि यत कयग्हपर की ऋकतों के ककुच 
का दोष न समम ले । ४ 

(२) दूसरी थात यह कि परस्पर हतना विश्यास पेदा कर हक और 
रख कि तीसरा कोई भी व्यक्ति चुक-दूसरे के बारे में उन्हें कुछ भी 
ऋछ दे तो शुकादक उनके दिकख्ल पर डांजका झलक न दो + अर्णद ऋलर हो 
भी जाय तो उसके अजुसाश व्यवहार जो एकाएक हरिंश न कर वेद 
अआाहिए । आरिश्र-सम्परन्धी छुसई एक ऐलरी थात होती दे, जिसे स्वार्थी यत 

मादान दितेश्ी हस करह कह देते हें कि सटसा विश्वास हो जाता हे का 
होगे कमता है । ऐसे समय पास सोर चर, सक्यधाम रहने की ज़रूरत है । 
छेसे मामलों में भायुक्ति और अखुदारणा को बहुत प्रदखता देखी जस्ती दे। 
देखो बात सुनकर, पृकापृक भायेश में मराकर, यति का पत्नी से था पत्नी 
आर पति से क्याद कर खेगा मररी भूत है। देखे मामलों में एक बार 
शो मसुष्य अपणी आँखों पर भी विश्वक्त न क़रे तो अच्छा | दोनों को 

आुफ-दूसरे के हृदय पर इतना विश्वाल्त हो जाता चाहिए कि क्रोई बुराई 
अध्यक्ष दि्खाई देने पर भी उस पर सदसा विश्वास म कर जेट । यह मश्लूम 
दो कि भहीं, मेरी ऋॉँकों को कुछ अम हो रदा दे । देखा विश्वास जमता 
है शक-दूखरे का हुृदप एक-दूसरे पर खुझ्षा कर देने ले । पति-पत्नी दोनों 
का सिणी जीवल एक-दूसरे के लिए छुली पुस्तक होनी 'आहिए । यदि 

दो में खे किसी के मन में कोई कुविबअपर था कुथिकार मी पेदा दो को 
उस्त शक का ज़िक परस्पर में कस्णे योग्य दृदुयेक्य दोनों का चाहिए । 
थो में से जो ज्यादा समझदार ओर बोग्य है उसे चादिए कि ऐसे कुषि- 
बारें शोर फुविकारों को दानियाँ दूसरे को सभफ्ताथे ओर उसके दृर 
करने में सहायता दे । दोनों को एक-दूसरे के दिख सा इतना हरमीनान 

होगा जहिए कि वह निर्भव होकर अपनी युराहयाँ डससे कह दे और 
पिश्वाल-घात का अय न रहे । विश्वास सें कही गई बातों की रक्षा अपने 

आग को रख के समान करणी चाहिए 4 
(३) शीसरी और सकक्ले भाजुक शत है दो में से किसी से कोई 

शैलिक भूख हो जाने के समय की व्यक्दार-भीति। दुर्भाग्थ से हमारे 
-सभ्षाज में पुरुष की नेतिक भूक्ष हशभी दुसे मिनाद से नहीं देखी जाती, 
किलनी कि रंश्री की देशी जाती है। देसी झुराहथों की भवंकरता तो बौणों 
सकाशों में समश है। वदि देसी कोई मूक ही जात तो युकाशक दब 
पकने, अंदिब्कारं कर देनें था आाविश में और कोई अनहीनी बात का 



जवदण्यथि के खिए शैजर 

ककाकर किया जया हे, भा जलन हुआ है। यदि यूल से हुआ है तो भूख 
किसान और उसका प्रायत्विस कराना पहला डपाय'है। यदि जान-बूल- 
कर किया गया है तो इसका विचार अणिक्त गश्मीरता से करना चाहिए । 
इसके मूख कारण की खोजना चाहिए । केले क्ोगों की संगंति में अब- 
तक का जीवन बीता ६, केसा साहित्य पढ़ने या देखने की रुचि है, कैसा 
आदार-विधार है, घर का वायु-मणडल कंसा है, हस्वादि बातों की छाम- 
'औीन करके फिर भूख को मष्ट करने का उद्योग करना चाहिए | असफक्ष 
होने की अवस्था में यहिष्कार या सस्बस्ध-पिस्छेद अम्तिस उचाय होगा 
आहधिक् । यदि जब किया गया हो तो जब फरनेदाक्ष। असक्षी अपराधी 
है, उसका हसाज करना चाहिए और जिसपर जञ् किया गया दो उसे 
पैसा सामथ्य प्राप्त कराने का उद्योग करता चाहिए, शिससे किसी क्रिस्म 
के बलासकार का शिकार वह न ड्ो पाये। ऐसे अवघरों पर मभोभादों 

का उस्कट हो जाना स्वासाविक है; परन्तु ऐस्पे ही समय बहुल शास्ति, 
चीएज, गस्भोरता, कुशक्षता और दूरदर्शिता की आवश्यकता होती है। 
जयीम दम्पति ऐसे अवसरों पर कत्तंब्य-मृद हो सकते हैं । उन्हें घर के 
समझदार विश्वास-पाप्न बढ़े-बूढ़ों की अथवा अनुभवी मित्रों की सहायता 

ऐसे समग्र ले लेजी चाहिए। बिना सोचे, तोले और आदमी देखे ऐसी 
बातों को चर्चा हतके दिल से म करनी चाहिए। दूसरे के धर की सुभी 
बालों की 'वर्चा भी बिना दजह और प्रयोजन के न करनी चाहिए । 

(४) चौथी बात यद्द कि नवीन दस्पतियों को या तो घर के किसी 
बड़े-बूढ़े को या किली विश्वास-पात्र मिश्र को या किसी मद्दापुरुष को 

अपना पथ-दशंक बनाना चाहिए | लज्जा और संकोच छोबकर अपनी 

कठिनाइयाँ उनके सामने रखनी चाहिए और उनसे सलाद लेभी चाहिए । 
अक्सर देखा गया है कि मूठी ल्ज्जा के वशवर्ती द्वोकर कितने ही युवक- 
युवती छुराइयों, जुरी बातों, छुरे ब्यवद्दारों ओर हरकतों को मन मसोसकर 
सहते रहते हैँं--इससे खुद वे भी शुराई के शिकार होते रहते हैं और घर 
था समाञ्ञ में भी गन््दगी फेलती रहती है ओर उनकी झात्सा को सीतर- 
ही-मोतर कल श होता रहता है। कई बोमारियों में वे फेस जाते हैं भर दुःख 
पाते रहते हैं। यह हालत बहुत ख़तरनाक है। इससे बेहतर यह दै कि 
मि.संकोच होक! गुद्धा यातों की भी चर्चा अधिकारी पुरुषों के सामने 

कर ली जाय। 



३०४ स्ववंग्रवा की आर 

(२) पॉँच्ों वियम बह होना चाहिए कि विधाह के जाद बोरन्म 
अवस्था होते ही पति-पत्नी को साथ रहना चाहिए्। दूर देशों में णखाय- 

अलग रहना, सो भो बदुत दिनों तक, भयप्रद हे । खाय रहते हुए, जहाँ 
तक हो, संयम का पालकत करना चाहिए। पर संयम के क्ोस से अथवा खर्च- 
बच और असुविधा के खयात्व-से तूर रहना अनुचित और कुफल- 
डायी है। 

(६) गुप्त रोग हो जाने की अवस्था में अपने जीवन के दूखरे साथी 

को उससे बचाने की चिन्ता रखनी चाहिएु। उसके इस्साज़ का पूरा 
प्रबन्ध करके आइन्दा उसे न होने देने के कारणों को जद से डखाड 
डालना चाहिए । अलुखित आद्वार-विहार, असंयम, गंदे स्थानों पर 

पाज़ाना-पेशाव, वेश्या-सेवन शादि से गप्त रोग हो जाया करते हैं। सादा 
ओर भअल्प आहार, संयम, स्वच्छुता के ज्ञान और पालन से मनुष्य पेखे. 
रोगों से दूर रह सकता है । विज्ञापनी दवाहयों से हमेशा बचना चाहिए । 

(७) स्रातवीं बात यह है कि अश्लील और कामुकता तथा विल्ञा- 
सिता के भादों को बढ़ानेवाले नाटक, उपन्यास, आदि पढ़ने व ऐसे 
थियेटर सिनेमा, चित्र देखने से अपने को बचाना 'चहिए | ऐसे मित्रों की 
संगति और ऐसे विषयों की चर्चा से उदासीन रहना चाहिए | 

(८) थाठवीं बात यह दे कि पत्नी की रुचि अपने अंगीकृत कामों 
में धीरे-धीरे बढ़ानी चाहिए और उसे उनके श्ञान और अनुभव का अवसर 
देना चादिए। दोनों को एक-दूसरे के जीवन को बनाने शोर अंगीकृत- 
कार्यों को पूर्ण करने में दिद्धचस्पी लेनी चाहिए । 

मुझे झाशा है कि ये कुछ बात नवद्म्पठियों के किए कुछ दढ तक 
सार्ग-दर्शक का काम देंगी । 
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